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Ten geleide 


DOOR DOM AMBROSIUS VERHEUL O.S.B. 


Met deze aflevering mogen wij onze lezers een nummer over de eucharistie- 
viering aanbieden. Hiermee was het niet de bedoeling van de Redactie om 
nog eens de wensen bijeen te brengen die in onze dagen heel terecht overal 
leven inzake de hervorming van de misliturgie. Deze zijn in recente publi- 
caties al meer dan eens voldoende aan bod gekomen. De opzet van dit 
nummer beweegt zich dan ook niet zo zeer op het vlak van de liturgie- 
hervorming als wel op dat van innerlijke verdieping en vernieuwing van 
inzicht; het wil de belangrijkste aspecten van de eucharistieviering belich- 
ten vanuit bijbel en liturgie. Uiteindelijk wil het een bijdrage zijn tot een 
intensere en meer bijbels-liturgisch verantwoorde innerlijke beleving van 
de eucharistie. 

Eerst wordt aan de hand van het O.T. de betekenis van de maaltijd, en 
heel bijzonder haar religieuse betekenis, in het jodendom behandeld. Daar- 
na de verhalen van het Laatste Avondmaal bij Paulus en de synoptici. Ver- 
volgens wordt op de belangrijkste grondtrekken van de eucharistieviering 
nader ingegaan: de eucharistie als het sacrament van Christus’ Offer van 
dankzegging en hulde, als verkondiging van 's Heren dood en als viering 
van verrijzenis en medeverrijzenis. 

Wie wat dieper op de stof van dit nummer in wil gaan, vindt dan nog 
een bibliografisch overzicht van de meest bereikbare literatuur over het 
onderwerp, terwijl de voorstanders van gesneden brood nog een volledig 
uitgewerkte bijbeltekst over de eucharistie aantreffen. 
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De maaltijd in de bijbel 


DOOR JJ. KAHMANN CSSR. 


De Bijbel is niet afkerig van de alledaagse dingen van het menselijk leven. 
Hieronder neemt ‚eten en drinken’ in de Bijbel een belangrijke, misschien 
wel de belangrijkste plaats in. Zelden echter als een puur alledaagse aan- 
gelegenheid. Meestal houdt eten en drinken in de Bijbel verband met 
hogere menselijke waarden en dikwijls komt het voor in een uitgesproken 
religieuze samenhang. We zullen in dit artikel de verschillende functies 
van eten en drinken en van de maaltijd in de Bijbel nagaan, eerst in het 
menselijk leven in het algemeen, dan in religieus verband. 


De MAALTIJD IN HET MENSELIJK LEVEN 
Eten en drinken als vitale functie 


De eerste zin van eten en drinken is de instandhouding van het leven. 
Als men bedenkt, dat het leven in de oud-oosterse en zeker in de Bijbelse 
wereld een sacraal karakter heeft — zie b.v. Gen. 9, 5-6 en het verbod om 
bloed te nuttigen Gen. 9, 4; Lev. 17, 12-14 — dan begrijpt men, dat reeds 
op grond hiervan eten en drinken in de Bijbel kunnen verwijzen naar iets 
diepers dan het puur materiële. Het bestemmen van voedsel voor mens en 
dier is in Gen. 1 de afsluiting van Gods scheppend handelen en de be- 
stendiging van zijn scheppingswerk (zie Gen. 1, 29-30; ook Gen. 9, 3; 
Ps. 145, 15-16). De maaltijd, die Isaäk aan zijn eerstgeborene vraagt, is 
bedoeld als een inleiding tot de zegen, die hij hem wil schenken en waar- 
van een van de elementen is: overvloed van koren en most (Gen. 27). 
Een leven, dat de mens tevreden maakt en dat hij waardeert als een gave 
van God kenmerkt zich normaal hierdoor, dat hij kan eten en drinken naar 
zijn behoefte: ‚Niets is er dus beter voor de mens dan eten en drinken en 
zelf genieten van zijn werk. Want ik heb begrepen, dat dit uit Gods hand 
komt. Wie toch kan eten en wie kan genieten buiten Hem om?’ (Pred. 2, 
24-25; zie ook 5, 17; 8, 15). Eten en drinken is soms een teken, dat het 
leven door Gods macht heeft gezegevierd over de dood; zo in het geval van 
het dochtertje van Jaïrus (Mark. 5, 43) en van Christus’ verrijzenis (Luk. 
24, 41-43; Hand. 1, 4; 10, 41). Na Saulus’ bekering is het een teken, dat 
hij zijn geestelijke strijd heeft uitgestreden: „Hij nam voedsel tot zich en 
kwam weer op krachten’ (Hand. 9, 19). Daarentegen is afkeer van voedsel 
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een voorbode van de dood: ‚Alle voedsel begon hun te walgen en zij ston- 
den al dicht bij de poorten van de dood’ (Ps. 107, 18). Precies als puur 
vitale handeling kan eten en drinken een uiting zijn van een minachting 
van hogere waarden. Dit is zeker de ondertoon van wat de Schrift verhaalt 
van Esau, die zijn eerstgeboorterecht verkocht: „Toen gaf Jakob aan Esau 
brood met het linzenmoes. Deze at en dronk, stond op en ging heen. Zo 
weinig telde Esau het eerstgeboorterecht'’ (Gen. 25, 34). 


De maaltijd als witing van vreugde 


Vooral het gezamenlijk eten en drinken, de gemeenschappelijke maaltijd, 
staat ín rechtstreeks verband met diepere menselijke waarden. Als eerste kan 
hier genoemd worden de vreugde. Samen eten en drinken maakt op zich 
reeds vrolijk: „Zij (de broeders van Jozef) dronken met hem en werden 
vrolijk’ (Gen. 43, 34). Vooral de wijn is een element van vrolijkheid (zie 
Eccli 31, 28). In de rabbijnse traditie geldt als regel: „De mens heeft de 
plicht, zijn zonen en huisgenoten bij een feest vrolijk te maken. … Waarmee 
moet men vrolijk maken? Met wijn’ 1 De vreugde van de maaltijd 
wordt nog verhoogd door zang en spel (zie Eccli 32, 5—6). 

Blijde familiegebeurtenissen worden daarom met een maaltijd gevierd. 
Zo de bruiloft van Jakob en Rachel (Gen. 29, 22), van de koningszoon uit 
de parabel (Matt. 22, 1-14). Als Isaäk van de borst wordt afgenomen, 
richt Abraham een groot feestmaal aan (Gen. 21, 8). De bruidegom in het 
Hooglied viert zijn liefde voor de bruid met een vreugdemaaltijd: „Ik kom 
in mijn hof, mijn zuster bruid, ik pluk er mijn mirre en balsem, ik eet er 
mijn raat en mijn honig, ik drink er mijn wijn en mijn melk. 1 Eet, vrien- 
den, en drinkt, en wordt dronken van liefde’ (Hoogl. 5, 1). In de parabel 
van de verloren zoon wordt diens terugkeer de aanleiding tot een vreugde- 
maaltijd (Luk. 15, 23). „Er moet feest en vrolijkheid zijn, omdat die broer 
van je dood was en levend is geworden, verloren was en is teruggevonden’ 
Eil lS.442): 


De maaltijd als blijk van gastvrijheid 


Een min of meer gewijd karakter, gelijk de gastvrijheid zelf, heeft ook de 
maaltijd, die men een gast aanbiedt. Het voorzetten van een maaltijd, in hoe 
eenvoudige vorm ook, is het meest gewone bewijs van gastvrijheid. Zo laat 
Reoeël Moses uitnodigen, bij hem te eten (Ex. 2, 20). De schoonvader van 


1 Zie Strack-Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, 
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de leviet uit Efraim dringt er telkens en telkens weer bij hem op aan om 
nog te blijven en „zich tegoed te doen’ (Recht. 19, 4-9; zie ook 19, 21). 

De maaltijd, die men een gast aanbiedt, is een eerbewijs aan hem en, 
vooral bij hoge gasten, ook een eerbewijs, dat de gast aan de gastheer 
schenkt. Dit komt duidelijk uit ín het verhaal van Gen. 18, waarin Abra- 
ham de drie mannen als een gunst vraagt, zijn gasten te willen zijn en 
tijdens de maaltijd bij hen blijft staan onder de boom (Gen. 18, 1-8). Het 
voorzetten van een bijzonder grote of goede portie aan een van de gasten 
is daarom te zien als een speciaal eerbewijs aan deze gast (zie Gen. 43, 34; 
1 Sam. 9, 23-24). 

De gastmaaltijd schept een enigszins plechtige sfeer en kan daarom de 
gelegenheid zijn voor vertrouwelijke onthullingen, zoals bij Abraham, aan 
wie de voornaamste van de drie gasten de geboorte van Sara's kind aan- 
kondigt (Gen. 18, 9-15), of tot het doen van een belangrijk verzoek, zo- 
als de dienaar van Abraham dit doet aan Laban en Betoeël (Gen. 24, 
33-49) en Tobias aan Raguêël (Tob. 7, 9-10; in beide gevallen betreft het 
een huwelijk), of tot een plechtige belofte, zoals Abner die doet aan David 
in Hebron (2 Sam. 3, 20-21). 

Het sacrale karakter van de gastmaaltijd als bezegeling van de gastvrij- 
heid blijkt uit de verplichting, die hij voor de gastheer meebrengt. Hij 
schenkt aan de gast een onschendbaarheid, waarvoor de gastheer borg 
moet blijven. We zien dit in het verhaal van Abrahams gasten in Sodoma 
(Gen. 19, 1-8) en van de leviet uit Efraim in Giba (Recht. 19, 15-23). 


De verbondsmaaltijd 


De meest sacrale van alle maaltijden onder mensen is de maaltijd, die ge- 
houden wordt als uitdrukking of bekrachtiging van een verbond. We vinden 
hiervan verschillende voorbeelden. Koning Abimelek van Gerar doet aan 
Isaäk het voorstel tot een verbond tussen hen beiden. Naar aanleiding hier- 
van zekt de tekst: „Hierop richtte hij (Isaäk) een gastmaal voor hen aan; 
en ze aten en dronken. De volgende morgen zwoeren ze elkander de eed. 
Toen liet Isaäk hen vertrekken en ze gingen van hem in vrede heen’ (Gen. 
26, 30-31). Hetzelfde heeft plaats bij gelegenheid van het verbond tussen 
Jakob en Laban (Gen. 31, 43-53). Hier is zelfs sprake van een offermaal- 
tijd. Na de sluiting van het verbond „slachtte Jakob een offerande op de 
berg en nodigde zijn verwanten tot de maaltijd uit’ (Gen. 31,54). Het 
meest frappant is het feit van de Gabaonieten, die door list Josue en zijn 
mannen ertoe trachten te brengen, een verbond met hen te sluiten (Jos. 9, 
3-13). Wanneer het verhaal zegt, dat de Israëlieten aten van de proviand 
van de Gabaonieten, zonder Jahweh te raadplegen (Jos. 9, 14), dan betekent 


178 


dit, dat zij door het feit zelf van het samen eten met deze vreemdelingen 
ondoordacht een verbond met hen sluiten, waardoor een onherroepelijke 
verplichting ontstaat (zie Jos. 9, 16-20). 


De MAALTIJD IN RELIGIEUS VERBAND 


We beschouwen nu de maaltijd in de Bijbel in strikt religieus verband. Zo- 
als te verwachten is, vinden we hier meerdere trekken terug, die de maaltijd 
als menselijk gebeuren kenmerken. Overigens bleek reeds de maaltijd in 
menselijk kader meermalen een sacraal karakter te bezitten. Alleen reeds de 
tafelzegen, die zeker in later tijd algemeen gebruikelijk moet zijn geweest, 
plaatst iedere maaltijd in een religieuze sfeer. „Wanneer de huisvader bij 
de dagelijkse maaltijd de lofspreuk uitspreekt over een brood — de huis- 
genoten maken deze lofspreuk tot de hunne door „Amen’ te zeggen — het 
brood breekt en aan elk van de disgenoten een stuk ervan geeft om te eten, 
dan is de zin van de handeling deze, dat elk van de disgenoten door dit 
eten deel krijgt aan de tafelzegen; het gemeenschappelijk Amen en het 
gemeenschappelijk eten van het brood-van-de-zegen verbinden de etenden 
tot een tafelgemeenschap. Hetzelfde geldt van de ‚zegenbeker’, di. de 
beker wijn, waarover de tafelzegen is uitgesproken, wanneer hij de ronde 
doet onder de disgenoten: het drinken maakt deelachtig aan de tafel- 
zegen’. 2 

Hier volgen enkeie voorbeelden van de maaltijd met strikt religieus 
karakter of als fungerend in een religieuze samenhang. 


Paasmaal en Verbondsmaaltijd 


Twee hoogtepunten in Israëls ontstaan als volk Gods gaan gepaard met een 
heilige maaltijd. Vooreerst de redding uit Egypte, die wordt voorbereid 
door het eten van het Paaslam (Ex. 12, 1-28). Het houden van het Paas- 
maal wordt sindsdien „een eeuwige wet’ voor Israël (Ex. 12, 24-27). Hij is 
het grote jaarlijkse moment, waarop Israël zijn geboorte viert als het vrije 
volk van de ene God. Het Paasmaal is daarom in Israël vanouds de heilige 
maaltijd bij uitstek en is dit nog meer geworden, sinds met het verdwijnen 
van de tempel de andere heilige maaltijden — de offermaaltijden — een 
einde hebben genomen. Het Paasmaal is het ogenblik, waarop Israël op 
traditionele wijze ook zijn toekomstverwachting tot uitdrukking brengt: 
„Het volgend jaar in Jerusalem’. 

Na de sluiting van het Verbond bij de Sinai wordt verhaald, hoe Mozes 


2 Joachim Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu, 1960, blz. 224. 
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met Aäron, Nadab, Abihoe en de zeventig oudsten van Israël de berg be- 
steeg en hoe deze mannen de God van Israël mochten aanschouwen. „En ze 
aten en dronken’ (Ex. 24, 9-11). Met deze laatste woorden moet een 
heilige maaltijd bedoeld zijn, waardoor het Verbond voor Gods aanschijn 
wordt bezegeld en waarbij de Verbondsgod zelf wordt gedacht, aanwezig te 
zijn. Het is een „vredemaaltijd’, die het volk in zijn vertegenwoordigers 
mag houden met de ongenaakbare, heilige God: „En God strekte zijn hand 
niet uit tegen de uitverkorenen onder Israëls kinderen, ofschoon ze God 
hadden aanschouwd’ (Ex. 24, 11). Scherp contrasteert hiermee de handel- 
wijze van het volk na de vervaardiging van het gouden kalf: „En de vol- 
gende morgen droeg men brand- en vredeoffers op; en het volk zat neer 
om te eten en te drinken, en ging zich vermaken’ (Ex. 32, 6). De flagrante 
Verbondsbreuk wordt eveneens door een offermaaltijd bezegeld. 


Spijs en drank in de woestijn 


In de woestijn worden spijs en drank, vooral in de vorm van het manna en 
het water uit de rots, het Godsgeschenk, dat Israël in het leven houdt (zie 
Ex. 16; 17, 1-7; Num. 20, 2-11; Jos. 5, 12). In deze zin heet het manna 
het graan uit de hemel, het brood van de Sterken (de engelen) (Ps. 78, 
24-25; Wijsh. 16, 19-20). Manna en water zijn het tastbaar bewijs van Gods 
nabijheid, een openbaring van zijn heerlijkheid en daarom een „geestelijk 
voedsel’ en een „geestelijke drank’ (1 Kor. 10, 3-4). Spijs en drank in hun 
vitale functie worden hier tot uitdrukking van de macht en de liefde van de 
God van het Verbond: „Want uw gave openbaarde uw goedheid jegens 
uw kinderen.’ (Wijsh. 16, 21). 


De of fermaaltijd 


Met een bepaald soort offers, de vredeoffers of offers van gemeenschap, is 
een heilige maaltijd verbbnden. Deze offermaaltijd wordt gehouden „voor 
het aanschijn van God’ (zie Ex. 18, 12). De Israëliet wordt daardoor dis- 
genoot van Jahweh, hij treedt door het eten van offerspijs in een communio 
met zijn God: „Denk ook aan het aardse Israël: treden zij, als zij de offers 
nuttigen, niet in gemeenschap met het altaar (d.i. met God)” (1 Kor. 
10, 18). 

Het kenmerk van de offermaaltijd is de vreugde. Vooral Deuteronomium 
brengt dit element naar voren: „Daar (op de centrale cultusplaats) zult gij 
met uw huisgezin voor het aanschijn van Jahweh, uw God, maaltijd houden 
en vrolijk zijn over het werk uwer handen, omdat Jahweh, uw God, u heeft 
gezegend’ (Deut, 12,,7;,zievook 12,1 121814, 0260 168 Alen 70 7). Men 
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looft er God, men wenst er ook elkaar Gods zegen toe (zie Ps. 22, 27) Zio 
bewerkt de offermaaltijd ook de onderlinge gemeenschap van de disgeno- 
ten; ook in deze zin is hij een communio. 

In het Nieuwe Testament is de vreugde de kenmerkende trek van de 
gemeenschappelijke (eucharistische) maaltijd van de christenen: „Dagelijks 
bezochten ze trouw en eensgezind de tempel, braken het brood in een of 
ander huis, genoten samen hun voedsel in blijdschap en eenvoud van hart’ 
(Hand. 2, 46). 


De maaltijd als religieus symbool 


Na alles wat over de maaltijd in de Bijbel is gezegd, valt het niet te ver- 
wonderen, dat de maaltijd en in het algemeen spijs en drank een grote rol 
spelen in de symbolische taal van de Bijbel. Gods beste en kostbaarste 
gaven, de gave van de wijsheid en het geluk van de messiaanse tijd, worden 
beschreven onder het beeld van een maaltijd. 

Reeds het verhaal van de Tuin in Eden bevat een dergelijke symboliek 
wanneer het spreekt van de boom van het leven en wanneer de beslissing 
over het lot van de mens wordt verbonden met het al of niet eten van de 
boom van het kennen van goed en kwaad. In de voorstelling van Gen. 2-3 
‚eet de mens zijn eigen vonnis’ (zie 1 Kor. 11, 29) en wordt hij prijsge- 
geven aan de dood, doordat de toegang tot de boom van het leven hem 
wordt ontzegd (Gen. 3, 22-24). 

Bekend is het beeld van de wijsheid, die een feestmaal aanricht en allen 
laat uitnodigen: „Wie onervaren is, kome hierheen; wie onverstandig is, 
tot hem wil ik spreken. Komt, eet van mijn spijzen en drinkt van de wijn, 
die ik mengde. Laat de onnozelheid varen, opdat gij moogt leven; betreedt 
de rechte weg van het verstand’ (Spr. 9, 5-6). 

Bij de profeten zijn de maaltijd of in het algemeen spijs en drank sym- 
bolen van de volheid van zegen van de messiaanse tijd en van de eschatolo- 
gische gemeenschap met God. „Gij allen, die dorst lijdt, ach, komt tot de 
wateren. Die geen geld hebt, komt wijn en melk kopen, en eten om niet’ 
(Is. 55, 1). „Dan zal Jahweh der heerscharen op deze berg voor alle volken 
een maaltijd bereiden van vette gerechten en dranken, mergrijke spijzen, 
parelende wijnen’ (Is. 25, 6; zie ook Is. 41, 17-18; 49, 9-10; 65, 13-14; 
Joël 2, 23-26). 

Het Nieuwe Testament zet deze lijn voort. Het spreekt van het geluk van 
het Koninkrijk Gods als een aanzitten met Abraham, Isaäk en Jakob (tevens 
een beeld van gemeenschap), als een maaltijd houden in het Koninkrijk 
Gods (Luk. 14, 15). De roeping tot het Koninkrijk Gods wordt beschre- 
ven als de uitnodiging tot een gastmaal (Luk. 14, 16-24), een bruilofts- 
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maal (Matt. 22, 1-14). Wie door de Heer trouw wordt bevonden, zal 
mogen binnengaan in zijn vreugde, wat hier ook wel de gedachte aan een 
maaltijd insluit (Matt. 25, 21-23; een dergelijk beeld Luk. 12, 37). Aan 
zijn apostelen belooft Jesus bij het afscheid, dat zij in zijn Koninkrijk zullen 
mogen eten en drinken aan zijn tafel (Luk. 22, 30). Onder de heilssym- 
bolen van het Johannesevangelie nemen het water en het brood een belang- 
rijke plaats in (zie Joh. 4, 10-14; 6, 35-51; 7, 37-38). De Openbaring 
van Johannes gebruikt voor het geluk van de eschatologische voltooiing her- 
haaldelijk het beeld van de maaltijd, gedeeltelijk in rechtstreekse aansluiting 
aan het Oude Testament. „Wie overwint, hem zal Ik te eten geven van de 
boom des levens, die staat in het paradijs van God’ (2, 7; zie ook 2, 17; 
3, 20). „En de engel zei tot mij; Schrijf: zalig zij die genodigd zijn tot het 
bruiloftsmaal van het Lam’ (19, 9). „Nog zei Hij tot mij: Het is geschied. 
Ik ben de Alfa en de Omega, de Oorsprong en het Einde. Wie dorst heeft, 
zal Ik te drinken geven uit de bron van het water des levens, om niet 
(215,67 ziesook. 22, 152. 14 

De bovengenoemde beeldspraak is frekwent ook in de Joodse litteratuur 
buiten de Bijbel. We citeren één voorbeeld: „Wie God dient tot aan de dag 
van zijn dood’, zegt de midrasj op Genesis, „zal in overvloed ontvangen 
van het brood van de toekomstige wereld’. 3 


De maaltijden van Jesus 


Realiteit en symboliek komen samen in de maaltijden, die Jesus met het 
volk of met zijn leerlingen houdt tijdens zijn aardse leven en na zijn ver- 
rijzenis. 

De tollenaar Levi bezegelt zijn overgave aan zijn roeping door Jesus 
met het houden van een maaltijd, waarbij Jesus met zijn leerlingen aanzit 
(Mark. 2, 14-15). Jesus’ wil om de tollenaar Zacheüs te redden vindt zijn 
uitdrukking in het feit, dat Hij bij deze man te gast wil zijn (Luk. 19, 
1-10). Een duidelijk messiaans karakter heeft de maaltijd, die Jesus de 
menigte laat houden bij de broodvermenigvuldiging in de woestijn. Het 
volk zelf voelt dit aan: het wil Hem tot koning uitroepen (Joh. 6, 14-15). 
Vooral de apostolische prediking heeft dit naar voren gebracht, door de 
wijze, waarop ze het handelen van Jesus bij deze gelegenheid heeft gefor- 
muleerd, ín nauwe aansluiting nl. aan zijn handelen bij het Laatste Avond- 
maal (vgl. Mark. 6, 41 met 14, 22). Het valt moeilijk te betwijfelen, dat de 
apostolische prediking in de broodvermenigvuldiging een eerste schets 
heeft gezien van de eucharistische maaltijd, die de Heer hield met zijn 


3 Zie J. Jeremias, a.w., 225. 
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apostelen en die de Kerk blijft vieren tot gedachtenis aan Hem. Het feit 
van de dubbele broodvermenigvuldiging, die we vinden bij Mattheüs en 
Markus, accentueert nog de betekenis ervan. De centrale sectie van het 
Markusevangelie, die men wel noemt de „sectie van de broden’ (Mark. 6, 
308, 26). heeft juist de dubbele broodvermenigvuldiging als kern, en 
deze is door Jesus blijkbaar bedoeld als een zeer belangrijk moment in zijn 
messiaanse zelfopenbaring aan zijn apostelen (zie Mark. 8, 14-21). Het is 
als de parallel van de openbaring van Jahweh in de woestijn door de gave 
van het manna. 

Dan zijn er nog de maaltijden van Jesus na zijn verrijzenis. Ze behoren 
al bijna tot een andere wereld. Terwijl die bij Lukas vooral moeten dienen 
tot bevestiging van het geloof (Luk. 24, 29-31. 35. 40-43; zie ook Hand. 
10, 41), heeft die bij Johannes meer het karakter van een intiem samen- 
zijn, waarbij de Heer de apostelen uitnodigt tot de maaltijd en ze met Hem 
de vreugde van de verrijzenis laat doorleven (Joh. 21, 9-14). Deze laatste 
maaltijd van de Verrezene met zijn leerlingen wordt dan de aanleiding tot 
een zeer persoonlijke dialoog tussen Jesus en Petrus, waarin van beide zijden 
een plechtige verklaring wordt gedaan (Joh. 21, 15-19). Zo is deze maal- 
tijd na de verrijzenis een pendant van de laatste maaltijd van Jesus vóór 
zijn dood, die eveneens de gelegenheid bood tot intieme gesprekken en 
vérstrekkende openbaringen (Joh. 13-17). 

Tussen de maaltijden van Jesus in de loop van zijn aardse leven en die 
van de verrijzenis ligt de eucharistische maaltijd. Nergens grijpen symboliek 
en realiteit zozeer in elkaar als hier. De aardse spijs en drank worden hier 
tot tekens, die de heilswerkelijkheid niet enkel aanduiden, maar die er heel 
en al van vervuld zijn. De maaltijd van het Nieuw Verbond ligt op de 
grens van de tijden. Hij betekent het einde van de aardse tegenwoordigheid 
van de Heer en het begin van de nieuwe maaltijd in het Koninkrijk Gods, 
het einde van het oude Pasen en het begin van het nieuwe (zie Luk. 22, 
15-20). Met de eucharistische maaltijd is werkelijk het Koninkrijk Gods 
onder ons gekomen. 
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De eerste viering van het Avondmaal 


DOOR M. SABBE PR. 


Bij de synoptische evangeliën en Paulus (1 Kor. 11, 23-26) vinden we de 
overlevering van de instelling van de eucharistie, het voorschrift van de 
Heer voor het vieren van het avondmaal. Het ligt niet in onze bedoeling 
nauwgezet de litteraire analyse van deze teksten op te maken en het pro- 
bleem van hun oorsprong te behandelen. Wij geven alleen een eenvoudige 
inleiding op de problematiek en vooral de religieuze thematiek van deze 
instellingsverhalen. 1 


Paaskarakter van de eucharistieviering 


Het dagelijks of wekelijks vieren van het avondmaal in de christelijke 
gemeenschap geschiedde niet volgens de paasritus. Een jaarlijks vieren van 
de eucharistie, dat meer uitdrukkelijk in het kader van een paasmaal zou 
te plaatsen zijn, bestond niet. Nochtans zijn er verscheidene gegevens voor- 
handen, die enig parallelisme met het paasmaal vertonen. Deze zijn dan op 
zijn minst interessant om de theologische betekenis van de christelijke maal- 
tijd te achterhalen. De eucharistische viering is vervanging en voltooiing 
van het paasmaal of concreter nog uitgedrukt: voortzetting en herhaling 
van Jezus’ laatste avondmaal, dat minstens als vervanging van het Joodse 
paasmaal werd aangezien. Deze paastheologie kan dan in verscheidene vor- 
men tot stand zijn gekomen. Bij de instelling van de eucharistie kon dit de 
opvatting van Jezus zijn geweest, zelfs wanneer zijn laatste avondmaal geen 
paasmaal was; ofwel was het laatste avondmaal van de Heer historisch een 


1 Voor meer technische studies zie: P. Benoit, Le récit de la cène dans Lec. 22, 
15-20, in Rev. Bibligue, 1939, blz. 357-393 (overgenomen in P. Benoit, Exégèse et 
Théologie, Parijs, 1961, Tome 1, blz. 163-203); J. Jeremias, Die Abendmahlsworte 
Jesu, Göttingen 1960°; H. Schürmann, Eine quellenkritische Untersuchung des luka- 
nischen Abendmahlsberichtes Lk 22, 7-38, Münster, 1953-57; P. Neuenzeit, Das 
Herrenmabl. Studien zur paulinischen Eucharistieauffassung, München, 1960. — 
Eenvoudiger bijdragen: P. Benoit, Les récits de institution et leur portée, in Lumière 
et Vie, 31, L'Eucharistie dans le Nouveau Testament, 1957, blz. 49-76 (overgeno- 
men in P. Benoit, Exégèse et Théologie, op. cit. blz. 210-239); J. Delorme, La 
Cène et la Pâgue dans le Nouveau Testament, in Lumière et Vie, 31, op. cit blz. 
9-48; J. Dupont, „Ceci est mon corps’, „Ceci est mon sang, in Nouv. Rev. Théol.,, 
1958, blz. 1025-1041; H. Schürmann, Der Abendmablsbericht Lucas 22, 7-38. als 
Gotterdienstordnung, Gemeindeordnung, Lebensordnung, Paderborn, 1957. 
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paasmaal, dat Hij met zijn leerlingen genomen heeft: in dit kader heeft Hij 
de eucharistie ingesteld. Deze vraag of het laatste maal van Jezus een paas- 
maal is geweest is een omstreden kwestie, die o.a. door J. Jeremias zeer 
beslist op positieve wijze wordt beantwoord. Dit punt zullen we hier echter 
niet behandelen, wat ons o.m. toelaat af te zien van veel zaken die in dit 
verband worden besproken, en waar wij binnen het bestek van deze bij- 
drage, niet voldoende aandacht aan kunnen geven. Zo moeten we bv. het 
probleem van de chronologie van de passieweek niet bespreken, noch het 
schema van het paasmaal. Wij houden ons hier aan een bespreking van de 
manier waarop de eucharistie in de vroegchristelijke gemeenschap werd 
gevierd. Een dergelijke beperking van het probleem is zeker ons goed recht, 
want de nieuwtestamentische teksten over de eucharistie vinden daarin hun 
eerste en meest waardevolle betekenis. Het zijn liturgische teksten geschreven 
in de situatie van de christelijke viering van de eucharistie; het zijn ge- 
meenschapsteksten. Allereerst hebben zij waarde op dat niveau. Zo bezitten 
ze een buitengewone getuigkracht: weergave van een situatie van de ge- 
meenschap, waar fundamenteel het bewustzijn terug te gaan op het laatste 
avondmaal van de Heer, naar voren treedt. De eerste christengemeenschap, 
gedragen door een vaste zin voor traditie, leert ons, dat zij nog steeds het 
avondmaal viert zoals de Heer het heeft voorgeschreven. Zo gezien, draagt 
deze documentatie als liturgische paradosis veel verder, dan wanneer wij ze 
zouden reduceren tot individuele getuigenissen van vier mensen (de evange- 
listen en Paulus), die ons op een exact historische wijze het verloop van de 
laatste maaltijd van de Heer verhalen. We zullen nu de voornaamste paral- 
lellen en contacten met het Joodse paasmaal aanduiden. 


De eucharistische duidingswoorden 


Deze woorden zijn een speciale vorm van lijdensvoorzeggingen in de mond 
van Jezus. „Dit is mijn lichaam dat voor u gegeven wordt’; „Dit is mijn 
bloed van het (nieuwe) verbond, dat voor velen wordt vergoten.’ Deze 
eigen vorm behoort tot het litteraire genre van de duidingswoorden, zoals 
wij er op analoge wijze aantreffen in het Joodse paasritueel. Uit deze 
inspiratie kan het paaskarakter van de eucharistische viering worden afge- 
leid. In Ex. 12, 26-27 lezen we: „Wanneer uw kinderen u vragen welke 
de betekenis is van deze ritus, zult gij hen antwoorden: ‚Dit is het paas- 
offer ter ere van Jahweh, die in Egypte de huizen der Israëlieten voorbij 
is gegaan’. Onder de invloed van een dergelijke tekst was de gewoonte ont- 
staan bij het paasmaal de betekenis aan te duiden van de voornaamste be- 
standdelen van de maaltijd: het paaslam, de ongedesemde broden, en de 
bittere kruiden. Hierbij aansluitend kwam ook in mindere mate een aan- 
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dacht voor de verscheidene bekers van het paasmaal. Bij het uitwerken van 
deze duidingswoorden bestond er enige vrijheid van toepassing. Voor het 
element dat ons vooral interesseert, het ongedesemd brood, werd verwezen 
naar de heilshistorische betekenis van het verleden: zo o.a. uitgaand van 
Ex. 12, 39 duidde men op de grote haast bij de vlucht uit Egypte, zodat het 
deeg geen tijd had te zuren, voordat de Koning der koningen kwam voor 
de bevrijding uit Egypte, of uitgaand van Deut. 16, 3 wees men erop dat 
dit het „brood was der ellende’ dat de vaderen verplicht waren geweest te 
eten zeven dagen lang na hun uittocht uit Egypte. Ook kon op allegorise- 
rende wijze een betekenis worden aangeduid die meer te doen had met de 
tegenwoordige tijd. Zo werd het brood op moraliserende wijze verklaard 
als een zinnebeeld van de noodzakelijke afkeer van eigenwaan en zonde, 
ofwel het brood der armen. Zelfs een eschatologisch heilsperspectief kon 
hier bij worden betrokken: „Van de (ongedesemde) broden, die Israël uit 
Egypte meenam, hebt gij 31 dagen gegeten; daaruit kunt gij leren, wat Ik 
u ten slotte op het einde (der dagen) doen zal; dit is de betekenis van ps. 
72, 16: „Dan zal er overvloed in koren zijn in het land’ (Midrasj op Hoog- 
lied 1, 82). Naast de eigenlijke eucharistische teksten geeft een periode 
uit 1 Kor. 5, 7-8 ons een interessante aanduiding van het bestaan van een 
soort christelijke paashaggada: ons paaslam Christus is geslacht. Gij zijt de 
ongedesemde broden, waardoor de vrijheid van de zuurdeeg van de zonde 
en de slechtheid wordt beduid. Nu moet gij in de nieuwe messiaanse tijd, 
waar het paaslam Christus is, zelf de zuivere broden zijn van reinheid en 
waarheid. 

Deze praktijk van de duidingswoorden bij het paasmaal lijkt het rituele 
prototype te zijn, waaraan ook de Heer zich heeft laten inspireren bij zijn 
eucharistische woorden bij het brood en de wijn, die zo in de christelijke 
viering van het avondmaal zijn blijven leven. Waren deze woorden in het 
Joodse paasmaal meer op het verleden (de uittocht) betrokken, bij Jezus 
en het christelijke avondmaal zijn ze meer op het heden en de messiaanse 
eschatologische tijd gericht. 


Verdere aanwijzingen 


Naast het zeer voorname element van de duidingswoorden waar we een 
inspiratie van de paasmaalhaggada menen te herkennen, hebben we nog 
andere echo's van een dergelijk paasmaalkarakter van de eucharistie. 

Zo het verhalend kader van het laatste avondmaal van de Heer. Hier 
zouden allerhande uiterlijke aanduidingen moeten besproken worden, die 


2 Geciteerd volgens J. Jeremias, op. cit, blz. 53. 
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ervoor pleiten dat in de evangelische traditie over de eucharistie een paas- 
theologie medespeelt, die in die geest het verhaal van het laatste avondmaal 
van Jezus uitwerkt, of die vaste herinneringen zijn van het feit, dat het 
laatste maal van de Heer een paasmaal is geweest, of minstens dat Jezus 
er allerlei illusies op de paasmaalmotieven moet hebben geformueerd. Hier 
komt dan op de eerste plaats het synoptisch verhaal van de voorbereiding 
tot het paasmaal (Mt. 26, 17-19 et par.); hier wordt het probleem van de 
chronologie van de passieweek gesteld; het nachtelijk uur van de maaltijd 
en de hymne bij het einde wijzen eveneens op het paaskarakter. 

Een speciale waarde in dit verband bezitten de eschatologische woorden 
van Jezus, vooral zoals ze in de lukaanse traditie over het laatste avondmaal 
te lezen zijn: Lc. 22, 1518. „15 Vurig heb Ik verlangd, eer Ik ga lijden, 
dit paasmaal met u te eten. 16 Want Ik zeg u: Ik zal het niet meer eten, 
totdat het zijn vervulling vindt in het Rijk Gods. 17 Daarop nam Hij een 
beker, sprak een dankgebed uit en zei: Neemt die beker en deel hem samen. 
18 Want Ik zeg u: Van dit ogenblik af drink Ik niet meer van wat de 
wijnstok voortbrengt, totdat het Rijk Gods is gekomen’ (Vgl. ook par. Mk. 
14, 25; Mt. 26, 29). Dit eschatologisch woord, ten eerste over de maaltijd in 
het algemeen, die daarenboven als paasmaal wordt verstaan, en ten tweede 
over de beker wijn, vertoont enige analogie met het Joodse paasmaalritueel. 
Daar is vooreerst een zegening van de beker bekend, die o.a. in het paas- 
maal bij de eerste beker wordt gezegd: „Gezegend Diegene die de vrucht 
van de wijnstok heeft geschapen’ (Tosephta, Berakot IV, 3; VL, 1). Bij de 
aanvang van het paasmaal was er eveneens een zegening op de betekenis 
van het paasfeest. Deze eschatologische woorden van de Heer zijn een voor- 
spelling van zijn lijden en zijn dood, die onmiddellijk gaan volgen, en van 
zijn toekomstige heerlijkheid en verrijzenis in het Rijk Gods. Er wordt een 
verhouding uitgedrukt tussen deze laatste maaltijd en het eschatologische 
messiaanse maal in het Rijk Gods, waar Hij samen met zijn leerlingen zal 
aanliggen (Lc. 22, 29-30). Dit laatste maal wordt als een vervulling van 
het paasmaal gezien. Het eten van het pascha en het drinken van de wijn- 
stok is voor Jezus een anticipatie van de eschatologische maaltijd. Waar 
deze tweevoudige eschatologische woorden in een parallellisme zijn weer- 
gegeven met de tweevoudige eucharistische woorden over brood en wijn 
(Lc. 22, 19-20) 3, bedoelen zij zeker de eucharistische maaltijd in een 
zelfde perspectief te betrekken. De eucharistische maaltijd des Heren, in 
aansluiting met het laatste avondmaal, is een christelijk paasmaal in een 
tafelgemeenschap met de Heer en in een anticipatie van de eschatologische 


3 Beide reeksen verwijzen naar het lijden van Jezus, in de eerste reeks ontbreekt elke 


concrete verwijzing naar het paaslam. 
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voltooiing. Ook in het Joodse paasritueel is een aanduiding te vinden voor 
een eschatologisch perspectief. Bij het paasmaal van de Joden werd het slot 
van de hallelpsalm 118, 24. 25-29 als liturgische anticipatie van de komst 
van de Messias gereciteerd. Het behoort tot de hymne bij het einde van de 
maaltijd, waarvan Mk. 14, 26 en Mt. 26, 30 gewagen 4. 

Noteren we nog dat ook de uitdrukking „het bloed van het (nieuwe) 
Verbond’ enige verwijzing bevat naar een paasthematiek. Minstens on- 
rechtstreeks speelt er het motief in mede van het bloed van het verbond van 
Ex. 24, 8, bij het offer in de woestijn ter bezegeling van het Verbond. 
Deze typologie van de uittocht en het verblijf in de woestijn voor de be- 
schrijving van de betekenis van de eucharistie, is ten andere een zeer vaste 
traditie die wij vinden bij Jo. 6 en 1 Kor. 10. 

Dat de eucharistie een gedachtenis (Lc. 22, 19; 1 Kor. 11, 24-25) is 
aan de dood des Heren, die in zijn afscheidsmaal ons deze celebratie heeft 
voorgeschreven, kan moeilijk volledig worden verklaard, zonder de analogie 
met het paasfeest dat een gedachtenis is aan de verlossing uit Egypte (Ex. 
V24 14;-Deut- A65 3)e 


Vergelijking met de heilige maaltijden van Qumrân 


Enige analogie met de eucharistische viering is hier wel voorhanden. Daar- 
door bedoelen we geenszins de stelling te verdedigen, die een rechtstreekse 
invloed van de Qumrân-gemeenschap op het laatste avondmaal van Jezus 
of op de christelijke maaltijd des Heren bepleit. Op zichzelf is de kennis 
van de religieuze maaltijd der Essenen interessant als illustratie van het 
nieuwtestamentisch milieu en zij laat ons de achtergrond vermoeden, waar- 
tegenover we in reliëf de christelijke eucharistie moeten zien. Het is wel 
zo dat de eucharistische maaltijd als een nieuw paasmaal is gedacht. Het is 
goed dergelijke parallellen te belichten om de historische situatie van de 
oorsprong en de theologische dimensie ervan beter te doorgronden. Dit 
mag echter niet het gevaar medebrengen dat we te eenzijdig op een der- 
gelijk parallellisme zouden zijn afgestemd. Er zijn ook grote verschillen 
met het Joodse paasmaal. De afstand die tegenover het Joodse paasmaal is 
tot stand gekomen is niet uitsluitend het werk van de originele jesuaanse 


4 Zie J. Jeremias, op. cit, blz. 246 vv. Vergelijk voor de messiaanse en eschato- 
logische interpretatie van deze psalm, een woord van Jezus (Mk. 8, 3r et pars; 
Mk. 12, ro et par; Lk. 17, 25 allusie op het lijden van Jezus; in het vooruitzicht 
van de eschatologische komst van de Messias Mt. 23, 39; Lk. 13, 35), de hosanna- 
acclamatie voor Jezus bij zijn intrede in Jeruzalem (Mk. 11, 9; Mt. 21, 9; Jo. 12, 13), 
en het hosannageroep voor het huis van David, als anticipatie op de parousie van de 
Heer bij de viering van de eucharistie (Did. ro, 6r). 
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en christelijke bewerking. Het bestaan van heilige maaltijden, die geen 
paasmaal zijn, zoals die van Qumrân, biedt de mogelijkheid voor het ver- 
laten van het paasritueel. 

1 Q Sa II, 17-21: „Wanneer zij zich verenigen aan de tafel van de 
gemeenschap of om de wijn (te drinken) en de tafel van de gemeenschap 
is toegericht en de wijn gemengd om gedronken te worden, dan zal nie- 
mand zijn hand naar de eerste bete broods of naar de wijn uitstrekken voor 
de priester: hem komt het toe de eerste bete broods en de wijn te zegenen 
en als eerste zijn hand naar het brood (uit te strekken). Daarna (stre)kt de 
Messias van Israël zijn hand naar het brood, (en vervolgens) alle leden 
van de vergaderde gemeenschap, ie(der volgens) zijn waardigheid. En naar 
dit voorschrift zal gehandeld worden aan iedere maal(tijd), waar minstens 
tien mannen aan deelnemen.’ 5 

In Qumrân hebben we een dagelijkse heilige maaltijd volgens bepaalde 
rituele voorschriften (o.a. reiniging als voor een heiligdom), met een zegen 
van de priester over brood en wijn. Volgens eenzelfde ritueel zullen in de 
eindtijd de messias-priester van Aäron en de messias-koning van Israël aan 
de maaltijd aanzitten. Deze correlatie tussen de heilige maaltijd van de ge- 
meenschap en de eschatologische messiaanse tafel wijst erop dat de eerste in 
zekere zin een voorspel is op de laatste. Dit mogen we echter niet zo op de 
spits drijven dat het huidige gemeenschapsmaal essentieel geïnspireerd wordt 
door het ideale messiaanse banket, waarvan het derhalve reeds een litur- 
gische anticipatie zou zijn. De zaken worden beter zo gezien, dat het uit- 
zicht op de toekomstige messiaanse maaltijd komt na de inrichting van het 
maal van de gemeenschap, zodat hij de apotheose en de bekroning wordt 
van het leven in de gemeenschap. Enige analogieën met de christelijke 
eucharistie zijn gemakkelijk aan te tonen: de zegen over brood en wijn, 
buiten de tempel. Het is hier niet de plaats om uit te weiden over de tal- 
rijke verschillen: de eucharistie is gericht op het eschatologische komen van 
de Heer, doch wezenlijk eveneens op de Christus die reeds gekomen is, en 
op zijn dood. De eucharistische maaltijd (breken van het brood in de privé- 
woningen, Hand. 2, 46) heeft niets van het gemeenschapsmaal van een 
kloostergemeenschap zoals in Qumrân. Laten we nog opmerken dat er wel- 
licht zelfs verschillen te noteren zijn, juist daar waar we analogieën hadden 
ontdekt: over welke wijn gaat het in Qumrân (niet de gewone term voor 
wijn, doch tirosj, most, die toch eerder, gezien zijn dagelijks gebruik, min- 
stens als een zoete wijn moet worden begrepen)? Komt de zegen over 
brood en wijn in Qumrân bij de aanvang van de maaltijd, bij de christenen 
komt de eucharistische spijs eerder op het einde van de maaltijd, na de 
agape. 

5 Vgl. 1QS VL, 4-6; Flavius Josephus, Bell. Jud., 2, 129-133. 
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Het offer van de Dienaar van Jahweh 


Algemene context van het lijden van de Heer. Niet alleen de duidings- 
woorden bij het brood en de wijn bevatten een verwijzing naar het aan- 
staande lijden van Jezus, doch gans de overlevering van de instelling van de 
eucharistie wordt opgenomen in het perspectief van het lijden en de dood 
van de Heer. De celebratie van het avondmaal is „een verkondiging van 
de dood des Heren’ (1 Kor. 11, 26), en de vervulling van een voorschrift 
van de Heer Jezus, dat Hij aan zijn leerlingen gaf ‚in de nacht dat Hij 
werd overgeleverd’ (1 Kor. 11, 23). In de evangelische overlevering is deze 
traditie opgenomen in het kader van het passieverhaal, en meer bepaald 
wordt het laatste avondmaal gehouden met het uitzicht op de onmiddellijke 
nabijheid van het lijden en de dood. Dit is de zin van de aanhef: „Vurig 
heb Ik verlangd, eer Ik ga lijden, dit paasmaal met u te eten’ (Lc. 22, 15), 
van de eschatologische woorden die er op volgen, van de aanduiding van 
de verrader, van de verwijzing naar Is. 53, 12 „Hij is tot de booswichten 
gerekend’ (Lc. 22, 37), van de voorspelling van de verloochening van 
Petrus, met de verwijzing naar de dood van de herder (Zak. 13, 7). 6 

Bloed van het Verbond. In het duidingswoord bij de kelk „Dit is mijn 
bloed van het Verbond’ (Mt. 26, 28; Mc. 14, 24) wordt de dood van 
Jezus als het offer van het Verbond voorgesteld. Het is een duidelijke ver- 
wijzing naar het offer en de ritus van het bloed van Ex. 24, 8 dat we als 
bezegeling aantreffen van het Verbond dat tussen Jahweh en het uitverkoren 
volk werd gesloten bij de uittocht uit Egypte en het verblijf in de woestijn. 
Het offer van Jezus is hiervan de tegenhanger en de bekrachtiging van het 
nieuwe Verbond. 

Nieuw Verbond. Jezus’ offer is het bloed van het „Nieuwe Verbond’. 
Deze terminologie is niet origineel, doch we treffen ze reeds aan in ver- 
scheidene teksten van de oudtestamentische profetische verwachtingen, waar 
voor de eschatologische tijd van het heil een Nieuw Verbond van God met 
het ware Israël in het vooruitzicht werd gesteld. Jer. 31, 31-34: „Zie, de 
dagen komen — is de godsspraak van Jahweh — dat Ik een verbond zal 
sluiten met Israëls huis en het huis van Juda: een nieuw Verbond! Niet als 
het verbond dat Ik met hun vaderen sloot... mijn verbond, dat ze hebben 
verbroken. Ik zal mijn wet in hun boezem leggen, Ik zal haar schrijven 
op hun hart. Dan zullen zij allen Mij kennen... Want dan zal ik hun hun 
misdaad vergeven, hun zonde niet langer gedenken’.7 Het eschatologische 
heil geschiedt in voltooiing naar het prototype van het verbond in de 
woestijntijd. Het initiatief van de goddelijke uitverkiezing wordt beklem- 


6 Vgl. eveneens Jo. 13, lvv. en gans de sfeer van de afscheidsreden bij Jo. 
7 Zie ook Ez. 36, 24-28. 
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toond, dat in een meer unilateraal Nieuw Verbond tot uiting komt. Ook de 
vergiffenis van de zonden van Mt. 26, 28 kan in dit perspectief worden 
begrepen. Noteren we dat deze bijbelse verwachting van de gemeenschap 
van het Nieuwe Verbond ook in het nieuwtestamentisch milieu was blijven 
leven in de gemeenschap van Qumrân, die zich de mannen van het Nieuwe 
Verbond noemen. Bij dezen treedt echter meer een legalistische hernieuwing 
op de voorgrond. 8 

Lijden van de Dienaar van Jahweh. Langs het motief van het verbond 
worden we ook tot een andere profetische thematiek gebracht: van de Die- 
naar van Jahweh uit deutero-Isaias, die tot Verbond voor het volk en 
tot licht voor de naties wordt gesteld (Is. 42, 6). Deze heilsfiguur is de 
man van smarten, die door de mensen wordt veracht, die zelf onschuldig 
is, en „onze zonden draagt’; „De Heer levert hem over aan onze zonden’; 
‚Voor velen wordt zijn geest overgeleverd aan de dood’; „hij draagt de zon- 
den van velen en om hun zonden wordt hij overgeleverd’ (Is. 53, 4. 10. 12). 
In de eucharistische duidingswoorden vinden we hierop vele allusies: Mk. 
14, 24 het bloed „dat voor velen wordt vergoten’; „tot vergiffenis der zon- 
den’ (Mt. 26, 28); „Mijn lichaam dat voor u (wordt gegeven)’ (Lk. 22, 19; 
1 Kor. 11, 24). Dit lichaam dat gegeven wordt moet niet uitsluitend wor- 
den geïnterpreteerd voor Jezus, die om onze zonden zijn leven offert aan 
de Vader. Theologisch is de handelende persoon eveneens de Vader zelf, die 
zijn Dienaar overlevert aan onze zonden (Is. 53, 6). Vergelijk daarvoor Jo. 
3, 16; Rom. 4, 24-25; 8, 32; Gal. 1, 4; 2, 20. Ook in de synoptische lij- 
densvoorzeggingen vinden we een invloed van deze terminologie van Is. 
53, geven, overleveren’, o.a. Mt 17, 22; 20, 28; 26, 45 et par. In de brieven 
van Paulus vinden we allerlei passages over het plaatsvervangend lijden 
van Jezus, als de Dienaar van Jahweh, voor de zonden van de anderen: 
Gal.-3x 138 Kom 8, 3:-2,Kors5, 215 (ook 1°Pt-2,-21-24). 


Sacramentele eucharistische spijs en levensgemeenschap van 
de christenen met de aanwezige levende Heer 


De eucharistische maaltijd is niet zozeer een rouwmaaltijd, waar de leden 
van de gelovige gemeenschap samenkomen om de herinnering levendig te 
houden aan de dood van de Heer. Reeds in Israël was het paasfeest en de 
paasmaaltijd meer dan een eenvoudige verwijzing naar het heilsgebeuren 
uit het verleden, de bevrijding uit Egypte. Het was niet louter een na- 
denken over het verleden; het paasfeest was een liturgie waarin het heils- 
gebeuren uit het verleden opnieuw in de gemeenschap op een levende wijze 


8 Zie 1QS 5, 5-12; 8, 10-16; 4, 22; D.D. 6, 19; 19, 33-34; 20, 12. 
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werd geactualiseerd. In de gedachtenis aan het heilsgebeuren van de uit- 
tocht treedt het bewustzijn van het uitverkoren volk naar voren, dat zich 
nog steeds onder die heilshistorische beïnvloeding van Jahweh bevindt, die 
hen eertijds uit Egypte heeft gered. Zo ook wordt in de christengemeen- 
schap bij de liturgische viering van de eucharistie de dood des Heren zo 
herdacht en verkondigd, dat daarin het bewustzijn wordt uitgedrukt dat de 
beïnvloeding van Gods heilshistorische verlossende daad in het offer van 
Jezus, ook nu nog in de heilsgemeenschap wordt geactualiseerd. 

De eucharistische duidingswoorden zijn meer dan een soort parabel, 
suggestief openbaringsmateriaal, waarin de Heer ons over de heilsbetekenis 
van zijn zoendood spreekt. Zij behoren tot het geheel van een sacrale vie- 
ring, waarin een spijs te eten en een kelk te drinken wordt aangeboden; 
het is een voorschrift van de Heer, waarbij deze viering in de christen- 
gemeenschap telkens moet worden herhaald. Deze eucharistische spijs sym- 
boliseert de levensgave van de Heer, die ons in zijn zoendood verlost van 
de zonden, en ons in de heerlijkheid van zijn verrijzenis op mysterieuze 
wijze laat deelhebben aan zijn eschatologisch, goddelijk leven. Wie nuttigt 
van de offers in het Israël naar het vlees, komt in gemeenschap met het 
altaar; eten en drinken van heidense offerspijzen brengt een gemeenschap 
tot stand met de demonen; zo bewerkt deze christelijke eucharistie-vie- 
ring, dit aanzitten aan de tafel des Heren, een gemeenschap met het 
lichaam en het bloed van Christus. Waar we dus eten van het éne eucha- 
ristische brood, worden wij op mystieke wijze geïdentificeerd met de ver- 
rezen Christus die in de eucharistie aanwezig is, en vormen we één levens- 
gemeenschap met Hem (1 Kor. 10, 14-21). Op variërende wijze wordt 
ook van het doopsel gezegd, dat we sterven aan de zonden om in het 
doopsel met Christus te verrijzen tot een nieuw leven voor God, in Christus 
Jezus (Rom. 6). 

Laten we opmerken hoe we deze aanwezigheid van de eucharistische 
Christus niet afleiden uit de grammaticale kracht van het koppelwerk- 
woord zijn’. „Dit is mijn lichaam’. Ter zijde gelaten, de eventuele Aramese 
reconstructie van de archaïsche formulering (dit, mijn vlees; dit, mijn 
bloed), kan deze zin uiteraard heel goed begrepen worden in het kader 
van een parabelprocédé (vgl. Lk. 8, 11 „Het zaad is het woord van God’), 
of als een profetie metterdaad (vgl. Ez. 5, 5 ‚Dit is Jeruzalem’). We steu- 
nen veeleer op de liturgische viering die ter herhaling wordt voorge- 
schreven; het is de ritus van het Nieuwe Verbond, waarin een geestelijke 
spijs wordt aangeboden, de verlossing in het offer van Jezus, het bloed van 
het Nieuwe Verbond. We steunen verder op de theologische teksten van 
Paulus en Johannes als 1 Kor. 10, 15 vv; 11, 27 vv; Jo. 6, 53-56, die de 
levensgemeenschap met de aanwezige eucharistische Christus uitdrukken. 


192 


Deze laatste teksten tonen ons welke Opvatting de primitieve christenge- 
meenschap, steunend op de Heer, immer over de eucharistische overlevering 
heeft gehad. 
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De Eucharistie, 


verkondiging van ’s Heren dood 


DOOR A, BERTRANGS PR. 


Onderstaande bijdrage wil de Eucharistie benaderen vanuit de Bijbel, om 
na te gaan in hoeverre de benaming ‚offer van Christus’ op haar toepasse- 
lijk is. Daartoe zal in hoofdzaak aandacht worden besteed aan de vier in- 
stellingsteksten, die we hier overschrijven: 

„Onder de maaltijd nam Jesus brood, sprak de zegen uit, brak het en 
gaf het hun met de woorden: Neemt, dit is mijn lichaam. Daarna nam Hij 
de beker en na het spreken van het dankgebed reikte Hij hun die toe en 
zij dronken allen daaruit. En Hij sprak tot hen: Dit is mijn bloed van het 
verbond, dat vergoten wordt voor velen.’ (Mk. 14, 22-24) 

„Onder de maaltijd nam Jesus brood, sprak de zegen uit, brak het en 
gaf het aan zijn leerlingen met de woorden: Neemt, eet; dit is mijn lichaam. 
Daarna nam Hij de beker, en na het spreken van het dankgebed reikte Hij 
hun die toe met de woorden: Drinkt allen hieruit. Want dit is mijn bloed 
van het verbond, dat voor velen vergoten wordt tot vergeving van zonden.’ 
(Mt. 26, 26-28) 

‚Zelf heb ík immers van de Heer de overlevering ontvangen, die ik u op 
mijn beurt heb doorgegeven, dat de Heer Jesus in de nacht waarin Hij werd 
overgeleverd, brood nam, en na gedankt te hebben, het brak en zegde: 
‚Dit is mijn lichaam voor u. Doet dit tot mijn gedachtenis’. Zo ook na de 
maaltijd de beker, met de woorden: „Deze beker is het nieuwe verbond in 
mijn bloed. Doet dit, elke keer dat gij hem drinkt, tot mijn gedachtenis’ 
(1 Kor. 11, 23-25). 

‚Daarop nam Hij het brood, sprak een dankgebed uit, brak het en gaf het 
hun met de woorden: Dit is mijn lichaam, dat voor u gegeven wordt; doet 
dit tot een gedachtenis aan Mij. Evenzo gaf Hij de beker, na de maaltijd, 
terwijl Hij sprak: Deze beker is het nieuwe verbond in mijn bloed, dat voor 
u wordt vergoten.’ (Lk. 22, 19-20) 

Gezien het hier niet de aangewezen plaats is om een streng wetenschap- 
pelijk betoog op te zetten omtrent de onderlinge verhouding dezer tek- 
sten moge het volstaan te noteren dat de vier instellingswoorden niet on- 
afhankelijk zijn, enerzijds omdat Mt. zich inspireerde aan de tekst van 
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MK., die hij hier en daar lichtjes wijzigde, anderzijds omdat Lk. zijn tekst 
opbouwde met elementen ontleend aan Mk. en Paulus, en dat Mk. weer- 
klank geeft aan een Palestijnse (Jerusalem) en Paulus aan een hellenistische 
(Antiochië van Syrië) traditie, en wel zo dat beiden ons een instellings- 
verhaal bieden dat de stempel draagt van liturgische viering en dat meteen 
authentiek en gezagvol voorkomt. 

Gaan we thans over tot de behandeling van het eigenlijke onderwerp 
dezer bijdrage, dat als volgt kan omschreven worden: wat Christus tijdens 
het Laatste Avondmaal zegde en deed, was een profetie metterdaad waar- 
door Hij zijn dood aankondigde, maar ook en vooral zijn levensoffer in 
zijn tweewaardigheid tegenwoordig stelde en wilde bestendigen. 


A. De Eucharistie, profetie metterdaad van Christus’ dood 


Tegen het einde van zijn leven had Christus meer dan eens zijn geweld- 
dadige dood te Jerusalem laten doorschemeren en zelfs voorspeld, maar 
geen enkele keer had Hij begrip gevonden bij zijn leerlingen. En dus kwam 
Hij er duidelijker dan ooit op terug toen het beslissend uur had geslagen. 
Op het afscheidsmaal verklaarde Hij: „Voorwaar, Ik zeg u: Ik zal niet meer 
drinken van wat de wijnstok voortbrengt tot op de dag waarop Ik het, 
nieuw, zal drinken in het koninkrijk van God’, waarmee Hij allereerst zijn 
nakend verscheiden en zijn overgang naar het hiernamaals aankondigde 
(Mk. 14, 25; vgl. Mt. 26, 29). Nog scherper werd deze gedachte verwoord 
door Lk.: „Vurig heb Ik verlangd, eer Ik ga lijden, dit paasmaal met U te 
eten’, met dien verstande dat lijden hier doelt op een fatale afloop (22, 15). 

Jesus wist dus wat Hem te wachten stond, bracht het vooraf onder 
woorden en aanvaardde het bij voorbaat. 

Maar niet met woorden alleen kondigde Hij toen zijn dood aan. Het 
brood dat Hij brak en ronddeelde, moest doen denken aan zijn lichaam 
dat overgeleverd zou worden, en de wijn in de beker waaruit iedereen 
dronk, wilde zijn bloed verzinnebeelden dat vergoten zou worden. Om de 
Bijbelse gegrondheid van dit laatste te doen uitkomen herinneren we er 
terloops aan dat de profetie metterdaad sinds jaar en dag was ingeburgerd 
in de wereld van de Bijbel, om iets dat stond te gebeuren als het ware onder 
ogen te brengen en aanschouwelijk voor te stellen. Zo lezen we in Act. 21, 
11: „De profeet Agabus trad op ons toe, pakte de gordel van Paulus, bond 
zich daarmee handen en voeten en sprak: Dit zegt de heilige Geest: Zo 
zullen de Joden in Jerusalem de man aan wie deze gordel toebehoort binden 
en overleveren in de handen der heidenen’. Elders vernemen we dat Jeremias 
van Godswege een aarden kruik moest kopen en ze in het openbaar moest 
verbrijzelen met de woorden: „Zo spreekt Jahweh der heirscharen; Ik zal 
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het volk en deze stad verbrijzelen zoals men een aarden pot verbrijzelt die 
men niet meer kan maken’ (19, 11; vlg. 19, 10). En wat we aantreffen in het 
leven van Ezechiël kenmerkt deze profeet als de grote bedrevene in dit pro- 
cédé (4, 1-3; 5, 1-5; e.a). Zetten we hierna een stap verder. Anders dan wij 
was de Semiet geneigd in een symbolische handeling méér te zien dan een 
voorafbeelding. Voor hem was ze doorgaans een voorverwezenlijking; het 
aangekondigde lag er in besloten en werd er door meegebracht. Enkele voor- 
beelden mogen volstaan om dit te illustreren. Nadat Jeremias zich een juk 
op de schouders had gelegd om de nakende onderdrukking van Jerusalem te 
verzinnebeelden, braken valse profeten het in stukken om alle kracht te 
ontnemen aan de profetie (27-28). Toen koning Joas op bevel van Eliseüs 
een pijl naar de oostkant had geschoten, sprak de profeet: „Een overwin- 
ningspijl van Jahweh, een pijl van overwinning op Aram! Ge zult de Ara- 
meën bij Afek verslaan’ (2 Kg 13, 17); en toen de koning op zijn bevel 
met de pijlen op de grond had geslagen, gaf Eliseüs als commentaar: „Hadt 
ge vijf- of zesmaal geslagen, dan zoudt ge de Arameën verslagen hebben 
tot verdelgens toe; nu zult ge hen slechts viermaal verslaan.’ (13, 18-19) 
Hetzelfde geldt van Christus’ profetie metterdaad op het Laatste Avond- 
maal. Wanneer Hij zegde: „Dit is mijn lichaam, dit is mijn bloed’, bedoelde 
Hij daar weliswaar mee op zinnebeeldige wijze te voorspellen wat ’s ande- 
rendaags zou gebeuren, maar wilde Hij de aanzittenden ook vooraf en daad- 
werkelijk betrekken in het offer van zijn leven dat Hij de volgende dag 
zou brengen, zoals nog duidelijker zal blijken uit het tweede punt van deze 
uiteenzetting. 


B. De Eucharistie, tegenwoordigstelling van Christus’ tweewaardig levensoffer 


Op grond van de instellingswoorden dient in de Eucharistie van het Laat- 
ste Avondmaal het verbonds- en het plaatsvervangend zoenoffer bij uitstek 
te worden gezien. 


1. De Eucharistie als verbondsoffer 


a. Ex. 19, 3 verhaalt de aankondiging van het oud verbond van God met 
zijn volk: ‚Nu klom Moses omhoog naar God. En Jahweh riep tot hem van 
de berg: Dit moet ge aan het huis van Jakob zeggen en aan Israëls zonen 
verkondigen: „Gij hebt gezien wat Ik aan Egypte gedaan heb, hoe Ik u op 
adelaarsvleugelen heb gedragen en u tot Mij heb gebracht. Zo ge Mij ge- 
hoorzaamt en mijn verbond onderhoudt, zult ge onder alle volkeren mijn 
bijzondere eigendom zijn; want Mij behoort de gehele aarde. Gij zult Mij 
een koninkrijk van priesters zijn en een heilig volk. „Zo moet ge tot de 
zonen Israëls spreken.’ 
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Een verbond is een overeenkomst tussen twee partners, waarbij beide 
partijen bepaalde verplichtingen op zich nemen. In het onderhavig geval 
gaat het over een verdrag van God met Israël, waardoor God Israël tot zijn 
volk zal maken, indien Israël zijn geboden onderhoudt. 

b. Ex. 24, 3-8 zet het sluiten van dit verbond uiteen: „Toen ging Moses 
terug naar het volk en deelde het alle bevelen en wetten van Jahweh 
mede. En het volk antwoordde eenstemmig: „Alles wat Jahweh gezegd heeft 
zullen we doen’. En Moses schreef alle bevelen van Jahweh op. De volgende 
morgen bouwde hij aan de voet van de berg een altaar en richtte hij twaalf 
wijstenen op, naar het getal van de twaalf stammen van Israël. Vervolgens 
gaf hij aan Israëlitische jongemannen bevel om brandoffers op te dragen 
en voor Jahweh jonge stieren als vredeoffers op te dragen. Toen nam 
Moses de helft van het bloed en goot het in schalen, de andere helft spren- 
kelde hij over het altaar. Daarna nam hij het verbondsboek en las het voor 
ten aanhoren van het volk, en dit herhaalde: „Alles wat Jahweh zegt, zullen 
we doen en daaraan gehoorzamen’. Nu nam Moses het bloed, sprenkelde het 
over het volk en sprak: „Zie, dit is het bloed van het verbond, dat Jahweh 
met u sluit.’ 

Naar oudtestamentische opvatting was een verdrag niet rechtsgeldig zon- 
der offer. Daarom gaf Moses bevel om te zorgen voor brand- en vrede- 
offers. Brandoffers werden geheel verbrand ter ere van God en waren in 
genen dele bestemd voor de mens; vredeoffers werden daarentegen deels 
gegeven aan Jahweh en deels aan degenen die aan het offer wilden parti- 
ciperen. In het besproken geval gebeurde het laatste: om deel te hebben aan 
het offer en meteen toe te treden tot het verbond door gemeenschap te 
verkrijgen met God nam men deel aan de maaltijd van de vredeoffers. 
Daarenboven — en ook dat is van belang voor het onderwerp dezer bijdrage 
— wendde Moses nog een andere ritus aan voor hetzelfde doel: het bespren- 
kelen van altaar en volk met bloed. 

c. Dit oud verbond zou volgens Jr. 31, 31-34 tot een betere en hogere 
orde verheven worden door een nieuw verbond: 


„Zie de dagen komen, is de godsspraak van Jahweh, 

dat Ik een nieuw verbond ga sluiten met Israëls huis; 

niet als het verbond dat Ik met hun vaderen sloot, 

toen Ik hen bij de hand heb gevat om hen uit Egypte te leiden — 
mijn verbond dat ze hebben verbroken, 

zodat Ik een afschuw van hen kreeg, 

is de godsspraak van Jahweh. 

Maar dit is het verbond dat Ik sluit met Israëls huis na deze dagen, 


spreekt Jahweh: 
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Ik zal mijn wet in hun boezem leggen, 

Ik zal haar schrijven op hun hart, 

en Ik zal hun God en zij zullen mijn volk zijn. 

Dan behoeven ze elkander niet te leren, 

en niet tot elkander te zeggen: „Leert Jahweh kennen’; 

neen, dan zullen zij allen Mij kennen’; 

kleinen en groten, spreekt Jahweh; 

want dan zal Ik hun misdaad vergeven, 

hun zonde niet langer gedenken’. 
De hier aangekondigde overeenkomst, aldus Jeremias, zal tussen God en 
het volk een onverbreekbare verhouding scheppen: „Ik zal hun God en zij 
zullen mijn volk zijn, versta: blijven’. De duurzaamheid zal tegelijk gevolg 
en oorzaak zijn van de doeltreffendheid der overeenkomst: er zal werkelijke 
zondevergeving zijn, zodat kennis en erkenning van Jahweh kunnen wortel- 
schieten en opbloeien; en omdat er blijvende kennis en erkenning zal zijn, 
zal Jahweh het verbond niet meer prijsgeven. 

d. De zoëven verzamelde elementen, die in het Oud Testament van be- 
lang waren voor het constitueren van en het deelhebben aan het verbond 
van God met het volk, kunnen niet weggedacht worden uit wat gebeurde 
op het Laatste Avondmaal: ze stonden onmiskenbaar op de achtergrond, 
ze waren aanwezig in filagran. Toen Jesus zegde: „Dit is mijn bloed van 
het verbond’ (Mk—Mt.), zinspeelde Hij ongetwijfeld op het woord van 
Moses: „Dit is het bloed van het verbond’. Maar anders dan Moses sprak Hij 
van ‚mijn’ bloed, waarmee Hij insinueerde dat een nieuw verbondsoffer 
de plaats innam van het oude en Hij meteen liet doorschemeren dat een 
nieuw verbond het oude verdrong, zoals trouwens begrepen en verduidelijkt 
werd door Paulus en Lk.: „Deze beker is het nieuwe verbond in mijn bloed’. 

Uitvoeriger gezegd — op het Laatste Avondmaal wilde Christus bewust 
een verbond realiseren; daartoe had Hij een offer nodig, omdat naar oud- 
testamentische trant een verdrag niet rechtsgeldig was zonder offer; maar 
bovendien wilde Hij het nieuw verbond realiseren, en dus gebruikte Hij een 
nieuw offer, het offer van zijn leven; opdat dit verbond echt verbond zou 
zijn voor de mensen, liet Hij ze er aan deelhebben door deelname aan het 
offer: „Neemt, eet, neemt, drinkt’. 

Het besluit ligt hierna voor de hand: vanuit bijbels standpunt gezien kon 
Christus onmogelijk spreken en handelen zoals Hij het deed, indien de 
eucharistische maaltijd voor Hem niet méér inhield dan de voorspelling 
van het nieuw verbond, niet tevens en vooral de voorverwezenlijking van 
het nieuw verbond was; en dus was er natuurnoodzakelijk niet alleen de 
aankondiging, maar ook en vooral de verkondiging van zijn levensoffer 
in vervat. 
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2. De Eucharistie als plaatsvervangend zoenoffer 


Het offerkarakter van de Eucharistie op het Laatste Avondmaal treedt 
uit de instellingswoorden nog op een andere wijze naar voren. 

a. Beginnen we met aandacht te vragen voor de tekst. We lezen er: mijn 
bloed „dat voor velen vergoten wordt (Mk—Mt), dat voor velen vergoten 
wordt tot vergeving van zonden (Mt), dat voor u vergoten wordt (Lk)’, 
en ook: mijn lichaam ‚voor u (Paulus), dat voor u gegeven wordt (Lk.)’. 

b. Ook deze elementen van de instellingsverhalen hebben een oudtesta- 
mentische achtergrond. Bedenken we alvast dat het uitstorten van het bloed 
de meest kenmerkende handeling was bij een offergebeuren, óók bij zoen- 
offers. Maar er is meer. Deutero-Isaïas schreef nl. het volgende: 


‚Man van smarten, met lijden bezocht… 

Hij draagt Ònze kwalen 

en torst Ònze smarten … 

Om ònze zonden wordt Hij doorboord, 

om Ònze misdaden wordt Hij gebroken; 

op Hem rust de straf, Òns ten heil, 

en door zijn striemen komt òns genezing… 

Het had Jahweh behaagd 

Hem door lijden te breken 

en als waarachtig zoenoffer zijn leven te nemen… 

Zelf rechtvaardig zal mijn Dienaar velen tot gerechtigheid brengen, 
wier ongerechtigheid Hij heeft gedragen; 

zo zal Ik Hem velen tot erfdeel schenken… 

Daarom geeft Hij zijn leven prijs aan de dood… 

draagt Hij de misdaden van velen.’ (53, 3. 4. 5. 10. 11. 12) 


De verwantschap van de Synoptici en Paulus met Deutero-Isaias is reeds 
bij eenvoudige vergelijking treffend genoeg om geen verder betoog te 
behoeven. 

c. Het ligt dan ook voor de hand dat we ditmaal de Eucharistie van het 
Laatste Avondmaal leren kennen in zoverre zij verzoening bewerkt, in de 
eerste plaats door het wegnemen en uitwissen der zonden, en zo de levens- 
gemeenschap tussen God en de mens herstelt. 

We zeggen wél „in zoverre zij verzoening bewerkt’ en niet zonder meer 
‚in zoverre zij verzoening aankondigt’. Want zij is méér dan een teken dat 
op de zoenwaarde van het kruisoffer duidt zonder haar onmiddellijk en 
vooraf te laten van kracht zijn, en dus méér dan een louter uitbeelden van 
wat eerst met de kruisdood werkelijkheid zou worden. De teksten spreken 
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immers niet van bloed dat vergoten noch van een lichaam dat gegeven zal 
worden, maar van bloed dat vergoten en een lichaam dat gegeven wordt. 
Maar zelfs afgezien daarvan mag en moet de daadwerkelijke aanwezigheid 
van het zoenofferkarakter bevestigd worden omwille van zijn intrinsiek 
verbonden zijn met het onbetwistbaar aanwezige verbondsofferkarakter. De 
instellingsverhalen verkondigen immers: „Dit is mijn bloed van het verbond 
(verbondsofferkarakter), dat voor velen vergoten wordt (zoenofferkarakter); 
‚Deze beker is het nieuwe verbond in mijn bloed (verbondsofferkarakter), 
dat voor u vergoten wordt (zoenofferkarakter)’. Het verbond, met andere 
woorden, dat in de Eucharistie van het Laatste Avondmaal tot stand kwam, 
veronderstelde de aanwezigheid van een verbondsoffer, ja, maar dan van 
een verbondsoffer dat tevens zoenoffer was. In één woord gezegd — in de 
Eucharistie van het Laatste Avondmaal werd het verbond gerealiseerd in 
en door Christus’ zoenoffer, dat dus wel aanwezig moét geweest zijn. 

Dit samengaan van verbonds- en zoenoffergedachte hoeft ons niet te ver- 
wonderen, aangezien het ook voorkomt in de profetieën van Jeremias en 
Deutero-Isaïas, waarbij de instellingswoorden aanknopen. Jeremias paart 
het sluiten van het nieuw verbond aan werkelijke zondevergeving en blij- 
vende gemeenschap met God, dus aan de uitwerkselen van een zoenoffer 
(31, 31 + 33, 34); en Deutero-Isaïas koppelt de door het zoenoffer van 
de Lijdende Dienaar van Jahweh geschapen situatie aan het sluiten van een 
nieuw verbond (52, 10. 12 + 42, 6; 49, 8). 

Voegen we hier terloops aan toe, dat in de Eucharistie het verbondsoffer- 
karakter er eerder de nadruk op legt dat Christus’ lichaam en bloed op zich- 
zelf een rol spelen, terwijl het zoenofferkarakter eerder beklemtoont dat 
Christus een persoonlijk-mediatorische daad stelt. 


C. De Eucharistie, voortgezet tweewaardig levensoffer van Christus 


We lezen in het instellingsverhaal volgens Paulus: „Dit is mijn lichaam 
voor u. Doet dit tot mijn gedachtenis Deze beker is het nieuwe verbond 
in mijn bloed. Doet dit, elke keer dat gij hem drinkt, tot mijn gedachtenis’, 
en in het instellingsverhaal volgens Lk.: „Dit is mijn lichaam, dat voor u 
gegeven wordt; doet dit tot een gedachtenis aan Mij’. 

Van de Eucharistie van het Laatste Avondmaal is gebleken dat ze een 
profetie metterdaad was, waarmee Christus op voorhand en verborgen zijn 
tweewaardig levensoffer verwezenlijkte en van kracht liet zijn. Thans zal 
blijken, dat op grond van Christus’ wil ook de disgenoten van na de kruis- 
dood daadwerkelijk betrokken worden in de verbondssluiting en de ver- 
zoening, om reden van de aanwezigheid van het verbonds- en plaatsver- 
vangend zoenoffer. 
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„Doet dit tot mijn gedachtenis, doet dit tot een gedachtenis aan Mij’ mag 
inderdaad niet gelezen worden door een westerse bril. In bijbels perspectief 
gezien betekent gedachtenis’ iets anders en iets meer dan „herinnering aan 
wat voorbij is, zich het verleden voor de geest roepen, terugdenken aan 
wat vroeger was’. Zo lezen we in Ex. 12, 14: „Deze dag moet voor u een 
gedenkdag zijn, die gij als een feest ter ere van Jahweh moet vieren. Gij 
zult hem vieren van geslacht tot geslacht: een eeuwige wet’. En daarmee 
wordt bedoeld: elke jood moet bij de jaarlijkse paasviering beseffen dat hij 
het voorwerp is van Gods verlossende tussenkomst, tot welke generatie hij 
ook behore, omdat in de heilsgeschiedenis het verleden immer actueel blijft. 
En de woorden „doet dit tot mijn gedachtenis’ liggen in dezelfde lijn: het 
was Christus’ bedoeling het verleden te doen heropvoeren in de toekomst, 
van het verleden telkens opnieuw het heden te maken. Meteen is duidelijk 
dat wie deelneemt aan de Eucharistie van na het Laatste Avondmaal, betrok- 
ken wordt in het nieuw verbond en de verzoening, omwille van de werk- 
dadige aanwezigheid van het verbonds- en plaatsvervangend zoenoffer. 

Dit ligt trouwens ondubbelzinnig vervat in de leer van Paulus: „Geeft 
niet de beker der zegening die wij zegenen, gemeenschap met het bloed van 
Christus? Geeft niet het brood dat wij breken, gemeenschap met het lichaam 
van Christus? (1 Kor. 10, 16). En elders: „Telkens als gij dit brood eet 
en de beker drinkt, verkondigt gij de dood des Heren, totdat Hij weder- 
komt. Wie dus op onwaardige wijze het brood eet of de beker van de Heer 
drinkt, bezondigt zich aan het lichaam en bloed des Heren.’ (1 Kor. 11, 
26-27; vgl. 11, 29; Jo. 6, 53-56). 


Ons besluit kan kort zijn: wie de Eucharistie viert, neemt deel aan een 
maaltijd ten einde deel te hebben aan het verbonds- en plaatsvervangend 
zoenoffer en zodoende toe te treden tot het nieuw verbond en betrokken 
te worden in de verzoening. 4 


1 Men leze: P. Benoit, Le récit de la Cène dans Le XXII, 15-20. Etude de criti- 
que textuelle et littéraire, in Rev. Bìbli, 1939, dl. XLVIII, blz. 357-393; Id. 
L'Eucharistie dans le Nouveau Testament. Les récits de institution et leur portée, 
in Lumière et Vie, nr. 31, 1957, blz. 49-76; J. Bonsirven, Hoc est corpus meum. 
Recherches sur Voriginal araméen, in Biblica, 1948, dl. XXIX, blz. 205-219; J. 
Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu, Göttingen, 1949, blz. 94-98; B. Alfrink, 
Bijbelse visie op het maaltijdkarakter van Eucharistie en Eucharistie-viering, in 
Analecta Bredana, 1959, jg. 4, nr. 1, blz. 20-38; J. Dupont, ‚Cect est mon corps’, 
„Ceci est mon sang in N.R.Th., 1958, blz. 1025-1042; M. Fraeyman, SS. Eucharistia 
in narrationibus institutionis, in Coll. Brug. et Gand., 1955, jg. 1, nr. 1, blz. 78-86. 
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Eucharistie en Verrijzenis 


DOOR DOM WILLIBRORD VAN DIJK O.C.S.0O. 


Eucharistie en verrijzenis: deze woorden roepen in mij de herinnering op 
aan wat ik van een jongen hoorde, die op Hemelvaartsdag uit de kerk 
kwam, waar hij gecommuniceerd had. Het was een zonnige lentemorgen. 
Lichtende wolken dreven hoog in de blauwe lucht — juist deze wolken 
deden de woorden van het epistel nog eens in zijn oren klinken: „Hij werd 
ten aanschouwen van hen omhooggeheven en een wolk onttrok Hem aan 
hun ogen’ Terwijl zij Hem bij zijn hemelvaart gespannen nastaarden ston- 
den opeens twee mannen in witte gewaden bij hen, die zeiden: „Mannen 
van Galilea, wat staat ge naar den hemel te kijken? Deze Jesus, die van U 
is weggenomen naar de hemel, zal op dezelfde wijze wederkeren als ge 
Hem naar de hemel hebt zien gaan’ (Hand. 1, 9-11). 

Zo keek de jongen naar de witte wolken en hij dacht aan Hem, die zou 
komen op de wolken des hemels — en plotseling drong het tot hem door, 
dat hij Hèm juist ontvangen had: vaag, maar zonder dat hij twijfelde, 
begon hij iets te ervaren van Christus’ godheid, van het leven van de ver- 
heerlijkte Christus in zijn ziel, van de belofte, die dit leven in zich draagt 
voor de toekomst, van de consequenties, die dit alles meebrengt voor dít 
aardse leven en hij voelde een groot verlangen om deel te hebben aan het 
goddelijk leven en om Christus te zien komen ‚op de wolken des hemels’. 


Wat ieder van zichzelf weet: dat hij verlangt te leven en te blijven leven, 
ziet hij ook in de anderen en hij ziet in de geschiedenis wat de mensen 
spontaan hebben gedaan om over de dood te kunnen heenkomen. Het 
hangt samen met hun heimwee naar God. Eén volk is in ’t bijzonder door 
God aangesproken: Israël heeft Hem ervaren als de God, die verlossing 
bracht. Maar het ondervond ook, dat de verlossing uit Egypte geen defini- 
tieve verlossing was en dat er nog veel ellende bleef bestaan. Zo ontstond 
de overtuiging, dat diezelfde Verlosser nog eens wonderdaden zou doen en 
de mensheid ook zou bevrijden van ziekten en dood, van vijandschappen 
en oorlog, dat Hij haar zou binnen voeren in een geheel nieuwe wereld. 
Het zou gebeuren door de Messias, de Gezondene van God. 

Daarom kwam bij de Joden, die Jesus in de woestijn gevolgd waren en 


1 cfr. Guardini, De witersten, blz. 66; ook in het volgende werden gedachten van hem 
verwerkt. 
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die door Hem op wonderbare wijze gevoed waren, het idee op dat de 
Messias er was. „Bij het zien van het wonderteken, dat Hij gedaan had, 
zeiden de mensen: Dat is nu waarlijk de Profeet. Hij die in de wereld moet 
komen!’ (Jo. 6, 14). Dát zou immers het begin van de nieuwe tijd zijn: een 
herhaling van Gods wondertekenen bij de uittocht uit Egypte. 

Er werd echter een heel andere verlossing ingezet dan het gros van de 
mensen verwachtte, een verlossing, die veel breder om zich heen greep — 
die wel bevrijding uit ziekte, gevangenschap en dood in zich sloot en die 
resulteerde in een eeuwig zijn-bij-God — maar die nu eerst aanvaarding 
eiste van lijden en dood. De Messias zelf zou voorgaan op die weg. 

‚Dit is de wil van mijn Vader, dat alwie de Zoon ziet en in Hem ge- 
looft, eeuwig leven heeft, en Ik, Ik zal hem doen verrijzen op de jongste 
dag.… Ik, Ik ben het levend brood, uit de hemel neergedaald. Indien iemand 
van dit brood eet, zal hij altijd leven. Welnu, het brood dat Ik zal geven, 
mijn vlees is het voor het leven der wereld’ (Jo. 6, 40 en 51). 

Het was niet te verwonderen, dat deze woorden ‚mijn vlees voor het 
leven der wereld’ niet begrepen werden. Ze worden pas duidelijk bij het 
Laatste Avondmaal, als Jesus met ongeveer dezelfde woorden zegt: „Neemt 
en eet, dit is mijn lichaam... Drinkt allen hieruit want dit is mijn bloed 
van het Verbond, dat voor velen vergoten wordt tot vergeving van zonden’ 
(Mt. 26, 26-28). 

Daarop volgde de dood: het vlees van Jesus werd inderdaad prijsge- 
geven voor het leven der wereld. Dit bleek al op het moment zelf van de 
dood. Nauwelijks had Jesus uitgeroepen: „Het is volbracht’ (Jo. 19, 30), 
nauwelijks had Hij het hoofd gebogen en de geest gegeven of er waren 
tekenen, dat het met de oude wereld gedaan was en dat een nieuwe tijd aan- 
brak. Even leek het er op, dat het al definitief was: „De aarde beefde, en 
de rotsen spleten, de graven gingen open, en de lichamen van vele heilige 
mensen die ontslapen waren stonden op…’ (Mt. 27, 51-52). 

Het was wel duidelijk, dat het vlees van de Mensenzoon gegeven was 
voor het leven der wereld, voor een nieuw leven. Maar als het einde op dat 
moment al definitief geweest was, hadden wij — en zoveel anderen! — 
nooit deel aan dat leven gehad. Om wille van ons is het einde, dat op het 
moment van Jesus’ dood in al zijn absoluutheid ontketend scheen, tegen- 
gehouden. Het was maar een eerste aanzet, die later weer zal worden op- 
genomen, om dan helemaal te worden afgewerkt. Maar nu moet er eerst 
nog veel gebeuren. „Binnenkort zal de wereld Mij niet meer zien. Gij echter 
zult Mij levend zien en ook gij zult leven’. (Jo. 14, 19). — „Gaat dus en 
maakt alle volkeren tot mijn leerlingen en doopt hen… Ziet Ik ben met 
u alle dagen tot aan de voleinding der wereld’ (Mt. 28, 19-20). 
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‚Gij zult Mij levend zien’. Dit werd inderdaad werkelijkheid. Als na Jesus’ 
dood de leerlingen bij elkaar waren kwam de Meester er, tot hun grote 
verrassing en vreugde, herhaaldelijk plotseling tussen, op ogenblikken dat 
zij Hem het minst verwachtten. Zo moest het geleidelijk tot hen doordrin- 
gen, dat Hij inderdaad leefde en dat Hij nog bij hen was, ook al zagen 
zij Hem bijna nooit. Dat duurde zo nog een poos — toen steeg Hij voor 
hun ogen op ten hemel, en ze begrepen, dat ze Hem hier op aarde niet 
meer zouden zien. Maar des te zekerder wisten zij, dat Hij leefde bij den 
Vader en bij hen, dat Hij hun een plaats bereidde en dat Hij zou weder- 
komen om ook hen op te nemen, dáár waar Hij zelf was. 

Nú pas was het tot hen doorgedrongen, hoe nauw ze, door Jesus, met 
God in contact gekomen waren. Nu begon het weer na te klinken in hun 
geest, wat Jesus bij het afscheid gezegd had. 

Jesus, opgestegen ten hemel, levend bij de Vader — Hij is nu ook bij hen: 
nu pas weten ze goed, dat God waarlijk onder hen woont. Ze luisteren naar 
wat de Geest van Jesus hen in herinnering brengt: hoe Jesus sprak over 
‚mijn vlees voor het leven der wereld’, hoe Hij het hun bij de laatste 
maaltijd, die Hij met hen gehouden had, ook inderdaad gegeven had. „Dit 


» 


is mijn lichaam.’ en hoe Hij er nog aan toegevoegd had: „Doet dit ter 
gedachtenis aan Mij’. 

En het begon ook tot hen door te dringen wat Hij bedoeld had, toen Hij 
zei: „Van nu af zal Ik niet meer drinken van wat de wijnstok voortbrengt 
tot op de dag, waarop Ik het met u, nieuw, zal drinken in het Koninkrijk 
van mijn Vader’ (Mt. 26, 29). 

Hij was verrezen — en ook zij zouden verrijzen — eens zouden zij weer 
met Hem aanliggen, zoals zij tijdens zijn leven hadden mogen doen. Maar 
voorlopig moesten ze nog geduld hebben. Totdat Hij zou komen, totdat 
Hij weer op de wolken des hemels zou verschijnen moesten ze doen, wat 
Hij gezegd had: Zijn vlees eten, dat Hij gegeven had voor het leven der 
wereld. Dáárvan zouden ze leven! 


„Ik ben de echte wijnstok, en mijn Vader is de wijnbouwer… Blijft in Mij, 
en meteen Ik in u. Ik ben de wijnstok, gij zijt de ranken’ (Jo. 15, 1-5). 
Wat moeten de leerlingen hieraan vaak gedacht hebben als zij de verheer- 
lijkte Jesus weer voor hun geest zagen. Hoe innig waren zij met Hem ver- 
bonden. Het was nog niet eens zo, dat Hij als het ware de wortel was, 
waaruit zij opgroeiden — neen, Hij was de wijnstok, zij de ranken — waar 
is de scheiding tussen wijnstok en ranken? Die is er niet! De ranken zelf 
zijn ook wijnstok. 

‚Uw leven is nu verborgen in God’, leerde Paulus. „Christus is uw leven, 
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en wanneer Hij verschijnt, zult ook gij met Hem verschijnen in heerlijkheid’ 
(Kol. 3, 3 en 4). 

Het is nog maar wachten op die openbaring van de glorie. Feitelijk is 
ze er al, zoals hij het aan de Efesiërs schreef: „In Christus Jesus heeft Hij 
ons doen opstaan’. (Ef. 2, 6). 

Mét den verrezen Heer wisten de leerlingen zich verrezen. Maar dat 
leven in den Heer moest onderhouden worden. En daarom moesten ze 
eten. Ze herinnerden zich steeds weer de rede van Jesus na het broodwonder 
in de woestijn. Het was duidelijk: als ze het vlees van Jesus maar bleven 
eten zou de dood hen niets meer maken — dat hemelbrood zou hen doen 
verrijzen, zoals Jesus zelf verrezen was. 


„Ik geloof in de verrijzenis der doden’. Dit geloof hangt dus nauw samen 
met mijn geloof in de eucharistie. De eucharistie geeft mij vertrouwen in 
mijn lichaam, dat zo'n heerlijke toekomst tegemoet gaat en dat door Jesus, 
bij de instelling van de H. Eucharistie zo diep serieus is genomen. Als Hij 
spreekt over het eeuwige leven zegt Hij niet: ‚wie zijn geest verbindt met 
mijn geest, wie mijn wil opneemt in de zijne heeft eeuwig leven. Maar: wie 
mijn vlees eet en mijn bloed drinkt…’ Hij spreekt over eten en drinken, 
omdat wij lichaam zijn en in eeuwigheid lichaam zullen zijn, en omdat Hij 
in eeuwigheid met een verheerlijkt lichaam in de hemel leeft. 

Het is bemoedigend, dit goed te beseffen bij al die vreugden en pijnen 
die een gevolg zijn van ons leven in het lichaam. Niets gaat verloren — 
alles zal verrijzen! 

Het zal met ons gaan als met ons Hoofd. In de eucharistieviering wordt 
het verheerlijkte Lichaam van Jesus den Vader aangeboden, terwijl de pries- 
ter bidt: „daarom, o, Heer, gedenken wij uw dienaren, en ook Uw heilig 
volk, het zalig lijden van denzelfden Christus, Uw Zoon, alsmede zijn ver- 
rijzenis van de dood en zijn glorievolle hemelvaart…’ In andere liturgieën 
worden ook nog de geboorte en andere mysteries genoemd. 

Met wèlk lichaam zal ik de Vader verheerlijken? Als ik verrijs moet mijn 
lichaam omvatten zowel wat ik was als jongeman van een-en-twintig als 
wat ik zal zijn als stervende, alles wat ik in heel mijn leven gedaan heb 
en wat mij is overkomen. Alles zal zijn uitdrukking vinden in mijn nieuwe 
lichaam. 

„Hoe zal die verrijzenis plaats hebben’, vroegen de Korinthiërs aan Paulus. 
Hij antwoordt op zijn eigen levendige manier: „Dwaas! Wat je (op het 
veld) zaait, wordt niet levend als het niet sterft. En als je zaait, dan zaai 
je niet het lichaam, dat (eens) ontstaan zal, maar louter een korrel, b.v. 
van tarwe of van een ander gewas. God geeft echter dan aan die korrel het 
lichaam zoals Hij het bepaald heeft, en wel aan elke zaadkorrel zijn aparte 
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lichaam’ (1 Kor. 15, 35 vlg.). Paulus wijst vervolgens op het lichaam van 
verschillende diersoorten, op de verschillende verschijningsvormen onder 
de hemellichamen en besluit dan krachtig: „Zo is het ook met de opstan- 
ding van de doden…’ 

We begrijpen wat Paulus insinueert: je werpt een tarwekorrel in de 
aarde — er komt iets heel anders uit, de hoogopschietende aar. Maar het 
een is uit het ander ontstaan. 

Iedere vergelijking gaat mank. Hier ook. Want de aar ontstaat werkelijk 
uit de tarwekorrel, die van nature de aanleg er voor heeft. Het menselijke 
lichaam, waaruit het leven verdwenen is, heeft van nature die aanleg niet 
om een nieuw lichaam voort te brengen. Het is Gods almacht, die er hier 
tussen komt en die nieuw leven te voorschijn roept. 

Maar het wordt niet uit het ‚niet’ opgeroepen: het is dít lichaam, met 
déze geschiedenis, met déze ervaringen en déze ontmoetingen, met dít 
lijden en déze vreugden, het is dít lichaam, dat zijn eigen ziel, zijn eigen 
forma terugkrijgt — de eigen geest geeft aan het lichaam die gestalte, die 
het bij de verrijzenis hebben moet krachtens zijn verleden. 

We weten uit ervaring, dat de geest zijn stempel drukt op het lichaam. 
Wat een verschillende geest openbaren het vergeestelijkte gelaat van een 
oud moedertje en het gezicht van de arme oude drinkebroer, die aan de 
poort om wat eten komt vragen. 

Bij de verrijzenis krijgt de geest van de mens, door Gods roep gewekt, 
volkomen vrijheid om het lichaam te vormen zoals het zijn moet. Bedenken 
we eens, wat die geest van de mens geworden is door Christus’ verrijzenis. 
Direct na zijn dood heeft Christus zijn Geest gezonden — en deze begon al 
onmiddellijk met doden te doen opstaan. Het bleef voorlopig bij een eerste 
aanzet. 

Maar de Geest bleef doorwerken aan de opbouw van Christus’ Lichaam 
hier op aarde: door het Woord en door de Sacramenten worden steeds 
nieuwe ledematen gewekt, ledematen die reeds met Christus zetelen in de 
hemel, nog verborgen maar werkelijk. Pas bij de Opstanding zal de Pink- 
stergeest zijn werk voltooien — dan geeft Hij alle geesten de kracht om 
aan het eigen lichaam weer gestalte te geven, een nieuwe gestalte, die echter 
de heerlijke weerkaatsing zal zijn van wat vroeger was. En we begrijpen 
dat, als het waar is dat ons hele zichtbaar geworden aardse bestaan bij de 
verrijzenis wordt opgewekt, het vooral die momenten van het eten van 
Christus’ verheerlijkte Lichaam zijn, die zeer uitdrukkelijk zullen mee- 
tellen. 

Als een monnik op sterven ligt wordt hem volgens het cistercienser- 
ritueel de H. Teerspijze aangeboden met de woorden: „Zie, broeder, hier 
brengen wij u als viaticum (voedsel voor de reis!) het Lichaam van onze 
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Heer Jesus Christus. Geloof je, dat dit Lichaam in zich bevat ons heil, ons 
leven en onze verrijzenis?’ — Hoe vaak hebben we al een ontroerde stem 
horen antwoorden: „Ik geloof " — Waarop dan het grootse van dit moment 
nog eens wordt onderlijnd door dit gebed: „Ontvang, broeder, als viaticum 
het Lichaam van onze Heer Jesus Christus, die je moge beschermen tegen 
de boze vijand en je binnenleiden in het eeuwige leven.’ — Het is een for- 
mule, die enigszins afwijkt van de gangbare, waarin gesproken wordt over 
het bewaren ten eeuwigen leven van ‚uw ziel’. Nu zal hiermee oorspron- 
kelijk wel de hele mens bedoeld zijn, maar die bijbelse terminologie is 
tegenwoordig slechts voor zeer weinig mensen duidelijk. In de formule voor 
het viaticum wordt heel klaar gezegd: ‚moge jij, mens, zoals je daar bent, 
het leven ingaan, samen met Hem, die onze verrijzenis is’. 


Hierboven wezen we al op de werkzaamheid van de Geest, door de ver- 
rezen Christus gezonden, om hier op aarde zijn Lichaam op te bouwen en 
te vormen. De Kerk denkt daar vaak aan, juist in verband met de eucha- 
tistie. Op het Paasfeest laat zij ons na de H. Communie om dien Geest 
bidden: „Stort in ons uit, o Heer, de Geest van uw liefde: om ons, die Gij 
met uw Paasgeheimen gevoed hebt, in uw vaderlijke goedheid eensgezind 
te maken’. 

De Paasgeheimen: de dood en de verrijzenis van Christus — die zijn het, 
welke wij ontvangen in de eucharistie; hierin is de Geest van Christus 
werkzaam om eenheid te scheppen. 

Zo had Caiphas het — volgens het commentaar van Joannes — „voor- 
speld’: „als hogepriester van dat jaar profeteerde hij, dat Jesus zou sterven 
voor het volk. En niet voor het volk alleen, maar om ook de verstrooide 
kinderen van God samen te brengen’ (Jo. 11, 51 en 52). Jesus zelf be- 
vestigde dit: „En Ikzelf zal, van de aarde verheven, allen tot Mij ophalen. 
Door dit te zeggen gaf Hij de betekenis aan van de dood die Hij ging 
sterven’ (Jo. 12, 32 en 33). Dit „bijeenbrengen’ en ‚naar zich ophalen’ zal 
Hij pas ten volle verwerkelijken bij de opwekking van de doden. — Denk 
aan de grootse visie van Paulus, sprekend tot de Korinthiërs over de ver- 
rijzenis: … zo zullen allen door hun gemeenschap met Christus herleven. 
Daarna komt het einde, wanneer Hij het koningschap aan God de Vader 
zal overdragen, na alle heerschappijen en alle machten en krachten te heb- 
ben onttroond. — En de laatste vijand die vernietigd wordt, is de dood. — 
En wanneer alles aan Hem onderworpen is, zal ook de Zoon zelf zich on- 
derwerpen aan Dengene, die het al aan Hem onderwierp, opdat God zij 


alles in allen’ (1 Kor. 15, 20-28). 
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Het zal dus pas bij de verrijzenis der doden zijn dat wij allen te zamen 
ten volle in God opgaan. Maar tot aan die jongste dag’ van Christus’ 
wederkomst is ons een overbrugging achtergelaten, door Hemzelf die ons 
verliet en die zal wederkomen: een overbrugging, die meer is dan dat — 
het is een voorbereiding, een verwezenlijking, een bouwen aan wat straks 
zijn zal. In de eucharistie zijn dood en verrijzenis van Christus samengevat 
en als het ware vastgelegd voor ons: „telkens als ge dit brood eet en de 
beker drinkt, verkondigt ge de dood des Heren totdat Hij wederkomt’ 
(1 Kor. 11, 26). Omdat Christus door zijn dood heen naar de Vader ging 
en heel de mensheid in principe met zich meenam, en omdat we in de 
eucharistie die doortocht naar de Vader vieren, is dit sacrament de grote 
bewerkster van die eenheid onder de mensen ‚totdat Hij komt’. Allen zul- 
len we in Christus verrijzen en in heerlijkheid met Hem geopenbaard 
worden (de heerlijkheid op de Thabor was er een voorproef van), doch 
op voorwaarde dat wij zijn Lichaam eten. We behoeven ons eigenlijk niet 
te verwonderen, dat Hij ons zal doen verrijzen op de jongste dag — wij zijn 
immers zijn Lichaam — op die dag zal blijken hoe Hij, de verheerlijkte, 
met ons allen, die in Hem verheerlijkt zijn, opgaat naar de Vader. 


Beseffen we wel goed, dat de eucharistie ons niet alleen geestelijk met 
Jesus en met elkaar verbindt, maar dat zij ook onze lichamelijkheid al in 
de kiem verheerlijkt? Dat zij ons dus ook in onze lichamelijkheid klaar 
maakt voor een vol-menselijke, want lichamelijke ontmoeting met elkaar 
op de jongste dag? Wat een vooruitzicht, bij al de beperkingen waaraan 
we ons stoten in onze ontmoetingen in dit voorlopige leven. Ik zal niet 
alléén, met mijn hervonden lichaam, rondwandelen tussen de zalige gees- 
ten. Het zal een vol-menselijke vreugde zijn, via onze lichamelijkheid waar- 
in onze geest zich uitdrukt, in contact te komen met anderen, oude en 
nieuwe vrienden. 

Maar hoe zou dat kunnen als er geen stoffelijke wereld was, waarin wij 
ons kunnen bewegen! Daarom komt er ook een nieuwe schepping — en 
omdat die er alleen maar is omwille van de verheerlijkte kinderen Gods, 
ligt zij indirect ook in de eucharistie opgesloten. 

De eenheid, die nu reeds bestaat, en de toekomstige eenheid in de heer- 
lijkheid worden prachtig gesymboliseerd en beleefd bij het samen eten van 
het eucharistisch brood. (Wat is het van groot belang het ceremoniëel van 
deze maaltijd in een schone harmonie te laten verlopen!) Het is via deze 
maaltijd, dat ik als mens eens alles zal terugkrijgen (maar dan verheer- 
lijkt!) wat ik in de dood moet achterlaten: mijn gevoelsleven, mijn ge- 
oriënteerd zijn op anderen, mijn vriendschappen: 't komt allemaal weer 
aan bod — niet meer zelfzuchtig maar in zuivere gerichtheid op de Vader. 
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‚Toen sprak Hij tot mij: Schrijf op! Zalig zij, die genodigd zijn tot het 
bruiloftsmaal van het Lam’ (Apok. 19, 9). 

Genodigd zijn we allen: tot de bruiloft van het Lam in de hemel, en 
tot het bruiloftsmaal hier beneden. Misschien beleven we in de eucharistie 
nog te weinig onze verrijzenis. Het verlangend uitzien naar de heerlijke 
toekomst behoeft onze aandacht niet van dít aardse leven af te houden — 
het zal ons integendeel stimuleren om onze opdracht hier beneden intens- 
goed te beleven. Wie dacht er méér aan onze heerlijke toekomst dan Paulus 
— en wie heeft er energieker gewerkt dan hij? Hij wist Christus tegen- 
woordig, en Christus, komend op de wolken des hemels’. 

Deze levende Christus ontmoeten wij in de eucharistie. Moge zijn liefde 
ook ons voortstuwen ! 


a 


| 
| 


vb 


Ì 


dl 
| 


En 


1 Literatuur: Dr. H. Van den Bussche, Het boek der werken, blz. 98; Het brood- 
wonder en de broodrede; Romano Guardini, De Uitersten, blz. 46: De opstanding; 
idem, Daarom, Heer, gedenken wij, blz. 244: De Mis en de wederkomst van Christus. 
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De Eucharistie als dankende lofprijzing 


DOOR DOM AMB RO ST UISSVAERELE UIEROFSSB: 


Met dit artikel bedoelen wij een bijdrage te leveren voor een bijbels-litur- 
gische katechese van de eucharistieviering. Met opzet pakken wij daarom 
ons onderwerp niet historisch aan — al zullen de resultaten van het liturgie- 
historisch onderzoek in onze uiteenzetting verwerkt worden —, doch zullen 
wij trachten geleidelijk aan vanuit de natuurlijke basissymboliek die aan de 
eucharistieviering ten grondslag ligt, door te dringen tot het mysterie zelf 
dat de Kerk in de eucharistie viert. 


Natuurlijke basissymboliek 


Wanneer bij een of andere feestelijke gelegenheid iemand gehuldigd 
moet worden, dan zal in normale gevallen in naam van de aanwezigen of 
van een groep onder hen één persoon het woord nemen om de feestrede 
uit te spreken als tolk van de anderen. De inhoud van zo'n feestrede zal 
hoofdzakelijk bestaan in een prijzen van de feesteling: zijn kwaliteiten en 
verdiensten worden in het licht gesteld. Dergelijke feestrede is normaal 
op de allereerste plaats een lofrede. Wanneer deze lof en hulde echter 
daden gelden van de feesteling, waarvan de aanwezigen zelf het goed heb- 
ben mogen ondervinden, wanneer het weldaden betreft, die zij zelf hebben 
mogen ervaren, dan zal de lof vanzelf ook overgaan in dank. Danken is 
eigenlijk iemand loven omwille van het goed dat hij aan ons gedaan heeft. 
De termen hulde en dank zullen wij daarom bij zulke gelegenheden heel 
spontaan in één adem gebruiken. 

Doch er is nog meer. Heel dikwijls zullen wij onze erkentelijkheid ook 
willen vastleggen in een geschenk; dit geschenk is dan de belichaming, het 
stoffelijke teken van onze innerlijke houding van waardering en dankbaar- 
heid ten opzichte van de feesteling. Natuurlijk zal de feestredenaar op dit 
geschenk zinspelen in zijn rede, die aldus niet beperkt blijft tot een huldi- 
gen en danken; er komt een derde thema bij: dat van het aanbieden van 
de feestgave. Begrijpelijkerwijze is het alleen de feestredenaar die de woor- 
den van het aanbieden uitspreekt en aan het einde van zijn rede doorgaans 
de feestgave zal aanbieden, doch uiteindelijk doet hij het in aller naam, 
want allen hebben bijgedragen tot dit cadeau, zodat hij slechts als hun 
vertegenwoordiger optreedt. 
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Doch hiermee is het laatste nog niet gezegd. Bij zo'n gelegenheid is de 
feesteling uiteraard gunstig gestemd; niets ligt dus meer voor de hand 
dan dat de feestredenaar van de gelegenheid gebruik zal maken om zo 
nodig aan de feesteling het een en ander te vragen voor de toekomst, of 
op zijn minst, met een beroep op zijn voorbije prestaties, om met dezelfde 
toewijding voort te gaan in het vervullen van zijn taak. 

De doorsnee-feestrede zal dus deze viervoudige thematiek bezitten: lof- 
Prijzing, dankzegging, aanbieding van het feestgeschenk, smeking. 

Hoe gedragen zich tenslotte de omstanders bij zo'n gelegenheid? Zij 
staan zwijgend te luisteren en volgen met instemming wat de feestredenaar 
zegt. Niemand zal het ondertussen in zijn hoofd halen met zijn buurman 
een gesprek te voeren, een feestlied aan te heffen of persoonlijk de feeste- 
ling zijn felicitaties aan te bieden. De feestredenaar spreekt in aller naam 
en iedereen zwijgt, met instemming luisterend. En eerst wanneer hij klaar is 
met speechen wordt de stilte verbroken: iedereen applaudisseert en geeft 
door dit uiterlijk gebaar te kennen dat hij accoord is en instemt met wat 
de feestredenaar in zijn plaats gezegd heeft. Wanneer zo’n feestrede plaats 
heeft tijdens een maaltijd, zal zij doorgaans afgesloten worden met een 
heildronk; deze heeft eigenlijk dezelfde betekenis: zij is een metterdaad 
zich accoord verklaren met de uitgesproken feestrede. Deze heeft de ge- 
meenschappelijke innerlijke houding van waardering en dankbaarheid van 
de aanwezigen vertolkt; zij geven dit te kennen door met het gebaar van de 
heildronk zich aan te sluiten bij, als het ware binnen te treden in de ge- 
voelens die door de feestredenaar vertolkt werden. 


Een religieus teken 


Wij zeggen nogal gemakkelijk dat Christus bij het Laatste Avondmaal op- 
dracht heeft gegeven deze maaltijd te herhalen. Bij een nader en wat meer 
critisch beschouwen van de teksten blijkt echter dat Christus met de woor- 
den „Doet dit tot mijn gedachtenis’ heel concreet doelt niet op het geheel 
van de maaltijd doch op enkele bepaalde riten van deze religieuze joodse 
maaltijd, waaraan Hij een nieuw-testamentische inhoud gegeven heeft. Om 
zich dus een inzicht te verwerven in het heilige teken van de eucharistie, 
is het daarom goed om in een tweede etappe even na te gaan de structuur 
en de inhoud van de joodse religieuze symboliek waarvan Christus zich 
bediend heeft bij de instelling van de eucharistie. 

Bij iedere religieuze maaltijd van de joden, of het na het gewone wekelijk- 
se vriendenmaal of na de religieuze maaltijd bij uitstek: het jaarlijkse paas- 
maal was, had aan het begin en het einde een kort ceremonieel plaats. Bij 
het begin van de maaltijd nam de oudste, degene die de maaltijd voorzat, het 
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brood in zijn hand, bij wijze van offergebaar hield hij het een weinig ver- 
heven boven de tafel uit en sprak dan een lof- en dankgebed tot God, daar- 
na brak hij het brood en alle aanzittenden nuttigden een deeltje ervan. 
Op het einde van de maaltijd had een soortgelijke ritus plaats, maar nu 
met de drinkbeker met wijn. Terwijl de voorzitter weer bij wijze van offer- 
gebaar zijn beker in de hand hield, sprak hij een lof- en dankgebed tot 
Jahweh; daarna namen allen een dronk, ieder uit zijn eigen drinkbeker. 
Omwille van het lofgebed dat naar aanleiding van de drinkbeker met wijn 
werd uitgesproken werd deze drinkbeker „de drinkbeker der zegening’ ge- 
noemd. 

Voor ons onderwerp is het verhelderend om eens kennis te maken met 
een zegengebed dat in de joodse maaltijdliturgie over brood en wijn werd 
uitgesproken. Wanneer wij de term „zegengebed’ hier gebruiken, dan zij 
terloops nog gezegd dat hier niet bedoeld is het zegenen in de beperkte 
betekenis die wij er tegenwoordig gewoonlijk aan geven, nl. het zegenen of 
wijden van water, spijzen, een huis, een persoon, enz. Met „zegenen’ is hier 
op de eerste plaats bedoeld het zegenen van Jahweh, in de betekenis van 
huldigen en lofprijzen, zoals dit o.a. ook in meerdere psalmen voorkomt. 
Het zegengebed over het brood was in de regel zeer kort, bv: „Gezegend 
zijt Gij, Heer onze God, eeuwige Koning, die de aarde het brood doet 
voortbrengen’, doch naar aanleiding van de drinkbeker met wijn werd dik- 
wijls een uitgebreid zegengebed uitgesproken, dat wij onze lezers niet wil- 
len onthouden, omdat wij er de thema's in terugvinden die ook voor het 
nieuwtestamentische, eucharistische hooggebed kenmerkend zullen zijn. Dit 
dankgebed begon met een inleidende dialoog, waaruit blijkt, dat de voor- 
zitter van de maaltijd slechts in naam van alle aanwezigen de lofrede op 
Jahweh uitspreekt. De voorzitter nodigde uit: „Danken wij’. Bij een grotere 
aanwezigheid voegde hij er aan toe ‚de Heer, onze God’, waarmee wij dus 
letterlijk de formule hebben die nog steeds het eucharistisch hooggebed 
inleidt. De mede aanzittenden antwoordden: „Gezegend zij de Naam van de 
Heer, nu en altijd’. Daarna de voorzitter weer: „Met uw toestemming (en 
hier boog iedereen instemmend in zijn richting) zullen wij Hem zegenen, 
die ons in zijn goederen heeft doen delen’. Allen antwoordden: „Gezegend 
zij Hij die ons in zijn goederen heeft doen delen. Door zijn goedheid 
leven wij’. Daarna sprak of liever zong de voorzitter het grote dankgebed: 

‚Gezegend zijt Gij, Heer onze God, eeuwige Koning, die heel de wereld 
voedt met uw goedheid, uw genade, uw barmhartigheid en uw teder mede- 
dogen. Gij geeft aan alle vlees zijn voedsel, want uw barmhartigheid blijft 
tot in eeuwigheid. Dank zij uw grote goedheid ontbreekt het ons nooit aan 
voedsel; moge het ons nooit ontbreken, uit liefde voor uw grote Naam, 
daar Gij alle levende wezens onderhoudt en ondersteunt, hen allen goed 
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doet en voedsel verschaft aan alles wat Ge geschapen hebt. Gezegend zijt 
Gij, Heer, die aan allen hun voedsel geeft. 

Wij zeggen U dank, Heer, omdat Gij als erfdeel aan onze Vaderen hebt 
geschonken een uitgebreid, goed en begerenswaardig land, omdat Gij ons, 
Heer onze God, hebt laten gaan uit het land van Egypte, ons bevrijd hebt 
van het huis van slavernij; eveneens (zeggen wij U dank) voor het ver- 
bond dat Gij verzegeld hebt in ons vlees, voor uw Wet die Gij ons geleerd 
hebt, uw voorschriften die Gij ons hebt doen kennen, het leven, de genade 
en de barmhartigheid die Gij over ons hebt uitgestort en voor het voedsel 
waarmee Gij ons voortdurend voedt en onderhoudt alle dagen, tijden en 
uren. Voor dat alles, Heer, zeggen wij U dank en zegenen wij U. Gezegend 
zij Uw Naam door de mond van alle levenden, voortdurend en altijd vol- 
gens hetgeen er geschreven staat: ‚Gij zult eten en verzadigd worden en 
gij zult de Heer uw God zegenen voor het goed land dat Hij u gegeven 
heeft’. Gezegend zijt Gij, Heer, voor het voedsel en voor het land. 

Heb erbarmen, Heer onze God, over Israël uw volk, over Jerusalem uw 
Stad, Sion het verblijf van uw heerlijkheid, het Rijk van het huis van 
David uw Gezalfde en het grote en heilige huis, dat geroepen is door uw 
Naam. God, onze Vader, voed ons, ondersteun ons, help ons op en ver- 
schaf ons spoedig, Heer onze God, een hulp in onze tegenslagen. Wij 
smeken U, Heer onze God, dat wij de gaven der mensen of hun aalmoezen 
niet moeten nodig hebben, maar alleen uw helpende hand die altijd ge- 
vuld is, altijd open ligt, heilig is en weldadig, zodat wij voor nimmer be- 
schaamd behoeven te zijn’. 

Drie thema's van de normale lofrede vinden wij hier terug: Jahweh 
wordt geprezen en gezegend voor het voedsel, Hem wordt echter ook dank 
gezegd, omdat Hij zijn volk heeft laten uitgaan uit Egypte en dit vruchtbaar 
land heeft geschonken, ten slotte gaat het zegengebed over in een smeek- 
bede, opdat het Gods weldaden moge blijven ondervinden. Slechts het 
thema van de aanbieding vinden wij niet terug, wel echter het gebaar, 
want brood en wijn worden heel het lofgebed door in de hand gehouden, 
zodat als het ware in deze gaven de innerlijke houding van dank en lof- 
prijzing concrete gestalte krijgt. En door deze tekenen van hun gemeen- 
schappelijke dankzegging te nuttigen stellen de medeaanzittenden een 
nieuwe symboolhandeling en geven zij te kennen mettterdaad, dat zij in- 
stemmen met de lofprijzing door de voorzitter vertolkt, dat zij geestelijk 
binnentreden in de gesteltenissen, die de voorzitter verwoord heeft. Dit 
ritueel nuttigen behoort dus onafscheidelijk op de gebedsrede te volgen 
als een antwoord in handeling en heeft dan ook als eerst bedoelde beteke- 
nis niet zo zeer een nuttigen als wel een lofprijzen en dankzeggen. 

Dit laatste moet dan echter zo verstaan worden, dat beide maaltijdriten 
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als de topmomenten van heel de religieuze maaltijd te beschouwen zijn, die 
tot uitdrukking brengen de geest van hulde en dankzegging, waarin heel de 
maaltijd zou moeten verlopen. Op beide momenten wordt samengebracht 
in een korte eetritus van gebedsrede, breking en nuttiging de gesteltenis 
die heel de maaltijd moet bezielen. Daarom mogen beide maaltijdriten niet 
los van de maaltijd gezien worden, zij zijn er zelfs de belangrijkste mo- 
menten, de topmomenten van, zodat wat geldt voor heel de maaltijd, bij 
uitstek van de beide maaltijdriten kan gezegd worden, in zover ze er a.h.w. 
het resumé, de korte samenvatting van zijn. Om die reden mag de natuur- 
lijke basissymboliek van de maaltijd, die wij elders in dit nummer behan- 
deld vinden, ook van toepassing blijven voor deze religieuze maaltijdriten 
van de joden, en a fortiori voor de heilige maaltijdritus van de eucharistie. 


Een sacramenteel teken 


De tekenen in de liturgie zijn vrije cultuurtekenen door Christus of zijn 
Kerk zelf bepaald. Christus heeft echter voor de sacramentele kernvieringen 
van zijn Kerk geen nieuwe symboliek geschonken, doch eenvoudig de sym- 
boliek overgenomen van het religieuze joodse cultuurmidden waarin Hij 
leefde. Zo was de oorspronkelijke doopritus met zijn gedeeltelijke onder- 
dompeling een reeds lang bestaand ceremonieel ten tijde van het leven van 
Jesus. Hetzelfde kan gezegd worden van de eucharistie. Op enkele kleine 
verschillen na heeft Jesus bij het Laatste Avondmaal dezelfde uiterlijke 
maaltijdriten gesteld, die iedere joodse huisvader bij het begin en het einde 
van het paasmaal stelde: ook Hij heeft het brood in zijn hand genomen, 
een lof- en dankgebed tot God zijn Vader uitgesproken, het gebroken en 
het te nuttigen gegeven aan zijn mede-aanzittenden. Zoals iedere joodse 
huisvader heeft Hij op het einde van het paasmaal met de drinkbeker in de 
hand God weer dankgezegd. In plaats van dat daarna ieder uit zijn eigen 
drinkbeker dronk, heeft Jesus uit zijn eigen drinkbeker te drinken rondge- 
geven. 

Het grote verschil is echter hierin gelegen dat Christus aan deze uiterlijke, 
reeds lang voor Hem bestaande tekenen een nieuwe inhoud heeft gegeven. 
Zijn dankende lofprijzing van de Vader beweegt zich niet meer rond het 
thema van de bevrijding uit Egypte, de weldaad van het beloofde land en 
de gaven van de Wet en het Verbond, doch wordt nu een lofprijzen en 
dankzeggen voor de verlossing die Hij de volgende dag in het paasmysterie 
van zijn uittocht uit deze wereld naar de Vader zal voltrekken. Velen 
menen — en er is alle reden om dit bij te treden — dat Jesus’ hogepries- 
terlijk gebed zoals wij dat vinden in de afscheidsrede bij Sint-Jan de grote 


gedachten weergeeft die Jesus in zijn gebed van lof- en dankzegging heeft 
ontwikkeld. 
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Er is echter nog een ander groot verschil met de maaltijdriten van de 
joden. Na de dankzegging over het brood verklaart Hij ervan: „Dit is mijn 
Lichaam (dat) voor u (overgeleverd wordt)” en van de drinkbeker met 
wijn: „Deze beker is het nieuwe verbond in mijn bloed” (1 Cor. 11, 25) 
of volgens Mattheüs: „Dit is mijn Bloed van het Verbond, dat voor velen 
vergoten wordt tot vergeving van zonden.” Met deze woorden blijkt het 
religieuze teken van de joodse maaltijdritus niet alleen nieuwtestamentisch 
getransponeerd te zijn, doch in zekere zin zelfs doorbroken. Brood en 
wijn waarover de dankende lofprijzing is uitgesproken, worden tot sacra- 
mentele tekenen van Christus hulde-offer, van zijn sacrificium laudis aan het 
kruis, van zijn zelfovergave aan de Vader. Bij avondmaal en kruisoffer 
ontdekken wij een en dezelfde innerlijke offerdaad van Christus: aan het 
kruis onder de uiterlijke tekenen van zijn bloedig lijden en sterven, bij het 
avondmaal onder de sacramentele tekenen van zijn lof- en dankgebed tot 
de Vader en van brood en wijn waarin zijn daad, ja nog veel meer zijn 
persoon concreet wordt vastgelegd. Zo is de eucharistie bij het Avondmaal 
mysterievolle anticipatie, tegenwoordigstelling op voorhand, van Christus in 
zijn daad van eredienst aan het kruis. 


De eucharistieviering nu 


Nog steeds verraadt de misviering bij nader toezien dezelfde structuur en 
gaat dezelfde betekenis achter dit heilige teken schuil. 

De kern van de viering is nog steeds lof- en dankgebed, breking, nut- 
tiging. En de grote thema's die eigen zijn aan iedere lofrede en die wij 
weervonden in het zegengebed van de joodse maaltijdritus, keren weer terug 
in ons eucharistisch hooggebed. Wij zeiden het reeds, dankzeggen en zege- 
nen liggen heel dicht bij elkander, ook in de Schrift is dit het geval, zodat 
gratias agere en benedicere er eenvoudigweg als synoniemen van elkan- 
der gebruikt worden. In het grattas agamus van de inleidende dialoog en 
het gratias agere van de prefatie moeten wij daarom zowel lofprijzing als 
dankzegging lezen. Het motief van de lofprijzing zijn de grote weldaden 
door God aan ons voltrokken: de schepping en de heilsdaden der verlos- 
sing. Daarom gaat de lofprijzing over in dankzegging. In de oudere litur- 
gieën en nog steeds in vele oosterse liturgieën worden alle fasen van het 
verlossingmysterie vermeld, in onze Romeinse liturgie met haar eigen pre- 
faties wordt de motivering van de dankzegging gespreid volgens de tijden 
van het kerkelijk jaar. Danken en gedenken liggen ook zeer dicht bijeen; 
wie dankt, gedenkt voorbije weldaden; daarom wordt nog naar aanleiding 
van het herhalingsbevel van Jesus „Doet dit tot mijn gedachtenis’ dankbaar 
in herinnering gebracht: Jesus’ „heilig lijden, de verrijzenis uit de doden en 


de glorievolle hemelvaart’. 
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Ook het thema van de zuivere lofprijzing komt nog enkele keren terug: 
in het gezamenlijke Sanctus van de priester en de vergaderde gemeente 
en vooral bij het tweede hoogtepunt van het eucharistisch hooggebed, de 
plechtige slotdoxologie, waar nog eens de uiteindelijke bedoeling van heel 
de eucharistieviering tot uitdrukking wordt gebracht: in eredienst opgaan 
naar de Vader, in en door Christus, in de eenheid met de Heilige Geest: 
‚Door Hem, met Hem, in Hem, is U, God, almachtige Vader, in de een- 
heid van de Heilige Geest, alle eer en glorie.’ 


Het is vervolgens wel niet meer zo, dat de celebrerende priester, zoals 
eertijds de huisvader in de joodse liturgie, heel de tijd van het zegengebed 
door de gaven in zijn hand houdt en opheft — hij doet het nog slechts bij 
de corresponderende woorden van de consecratie (accepit calicem) en bij 
de plechtige slotdoxologie — doch nu vinden wij uitdrukkelijk meer dan 
eens het thema van de aanbieding verwerkt. Het eucharistisch hooggebed 
blijkt niet alleen een lof- en dankgebed, maar ook een offergebed te zijn 
en dus uiteraard, wanneer wij de drie thema’s combineren: een offergebed 
van dank en lofprijzing. In de meeste onderdelen van het canongebed komt 
het thema van de aanbieding naar voren: te beginnen met het Te #gêtur, 
maar vervolgens ook in het Memento der levenden, het Hanc 1gitur en het 
Onam oblationem, vooral echter in de gebeden die onmiddellijk de conse- 
cratie volgen: de celebrerende priester maar ook heel het heilig volk biedt 
er God aan van zijn eigen gaven en giften (Unde et memores) en vraagt 
dat Hij ze zou willen aanvaarden zoals Hij de offers van de oudvaders 
heeft willen aanvaarden (supra gqwae propitio) tot zegen voor alwie in de 
H. Communie aan de Offermaaltijd zal deelnemen (Swpplices te rogamus). 

Ten slotte komt hier dan het thema van de smeking bij, dat wij heel de 
canon door weer terugvinden in de beden om eenheid en voor de leiding 
in de Kerk, in de memento’s van de levenden en overledenen en in het 
gebed voor de Kerk der zondaars hier op aarde (Nobis guogue peccatori- 
bus). 

Wij maken in onze dagen weer mee een herwaardering van de canon als 
één offergebed van lofprijzing en dankzegging. Een symptoom hiervan in 
de eucharistieviering is het streven om het hooggebed niet meer te begra- 
ven onder polyfone of gregoriaanse gezangen (Sanctus en Benedictus moe- 
ten aaneen gezongen worden, de celebrerende priester wordt geadviseerd 
eerst met het Te igitur te beginnen als het Benedictus is uitgezongen), 
onder orgelspel of langgerekte uitleg van een commentator, het streven 
vooral — maar hier reiken de toelatingen nog niet ver — om de canon eens 
luidop en hopelijk zelfs in de landstaal te mogen zeggen. Hoe dan ook, 
men wordt zich steeds sterker bewust van het presidentieel karakter van dit 
gebed, dat de celebrerende priester het nl. uitspreekt als president en tolk 
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van de vergaderde gemeente. Wat echter nog veel meer is — en hier raken 
wij het diepste mysterie van de eucharistieviering — men begint het hoog: 
gebed in zijn geheel weer te zien als sacramenteel teken van Christus’ offer 
van lofprijzing aan het kruis. Wij maken in onze dagen mee de herontdek- 
king van de consecratorische waarde van heel het canongebed, zoals dit 
tot in de 1le eeuw ook in het westen nog levend geloofsinzicht is ge- 
bleven. Met dien verstande natuurlijk, dat de consecratiewoorden de essen- 
tiële kern van dit consecratorische gebed moeten uitmaken. 

In brood en wijn wordt dan niet alleen, zoals in de joodse maaltijdlitur- 
gie, de houding van lofprijzing en dankzegging neergelegd van de vierende 
Kerk, van wie de celebrerende priester de vertolker is, doch zij worden door 
de sacramentele woorden van het hooggebed (met de consecratiewoorden 
als kern) tot de sacramentele tekenen van het op het kruis geofferde 
Lichaam en uitgestorte Bloed, sacramentele tekenen die de éne offerdaad 
van Christus, zijn uitgaan uit deze wereld in houding van eredienst naar de 
Vader toe, in ons bereik stellen. 


Uit dit alles wordt dan ten slotte ook de eerste betekenis van de communie 
in de misviering duidelijk. Terwijl het Amen van de vergaderde gemeente 
na het eucharistisch hooggebed een instemming betekent met het woord, zo 
is het nuttigen van de spijzen waarover het offergebed van dankzegging en 
lofprijzing is uitgesproken een instemming met de daad. De eerste beteke- 
nis van de communie is; daad van eredienst. Een zich aansluiten van de 
vergaderde gemeente bij het lofgebed dat de celebrerende priester in aller 
naam heeft uitgesproken; maar nog veel dieper: een binnengaan in het 
Offer van hulde van Christus zelf, waarvan het hooggebed en de gedaanten 
van brood en wijn de sacramentele tekenen zijn. De verheerlijkte Heer komt 
in zijn eeuwig voortdurende, door de Vader aanvaarde offerhouding zijn 
Kerk, de vergaderde gemeente tegemoet, opdat zij — en in concreto de 
communicerende ledematen — in heel haar existentie zich het paasmysterie 
van de Heer zou eigen maken: uitgaan uit deze wereld en lofprijzend op- 
gaan naar de Vader. 

Als antwoord metterdaad op het dankgebed van de Kerk, op het hulde- 
offer van Christus, hoort daarom de communie thuis nà het eucharistisch 
hooggebed. Wij mogen de leiding in de Kerk dankbaar zijn dat zij ook op 
dit punt haar voorschriften strenger heeft gemaakt en zo een meer zinvolle 
eucharistieviering mogelijk maakte. 
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Voor uw persoonlijke bezinning 
op de Masliturgie 


DOOR DOM AMBROSIUS VERHEUL O.S.B. 


Herhaaldelijk wordt er gevraagd naar bevattelijke en goed verantwoorde 
lectuur over de H. Mis. Om aan dit verlangen tegemoet te komen geven 
wij hier een kort overzicht van recente publicaties die in ieders bereik lig- 
gen en die zonder voorbehoud kunnen aanbevolen worden. 

Bij voorkeur zullen wij ons tot Nederlandse literatuur beperken, doch 
om te beginnen wil ik een uitzondering maken, omdat het werk ook van 
uitzonderlijk belang is. De studie van J. JUGLAR o.s.B., Le sacrifice de 
louange, dat als 15e deel in de serie Lex Orand: bij Editions du Cerf te 
Parijs reeds in 1953 verscheen (650 Fr. fr.), is daarom zo het lezen waard, 
omdat het op basis van de Schrift, de liturgie- en vaderteksten der eerste 
4 eeuwen, doet uitkomen dat de eucharistie een geestelijk offer van lof- 
prijzing is. Schr. ziet hierin met recht het grondthema van het eucharistisch 
hooggebed. 

Een ander boekje, dat ook al enkele jaren oud is maar ons deze keer 
in Nederlandse vertaling uit het Frans voorligt, is B. CAPELLE O.S.B., 
Naar een juister inzicht in de heilige misviering, Leuven, Abdij Keizers- 
berg, 2e druk, 1955 (55 fr.) Wij mogen dit een boekje met geschiedkun- 
dige betekenis noemen, omdat Abt Capelle met deze glasheldere en vlot 
leesbare studie de eerste geweest is, die op het relatief karakter van het 
offerandegedeelte van de mis gewezen heeft. Het feit dat er nog maar 
weinig in liturgische kringen gezondigd wordt tegen een verabsolutering 
van de offerande, bewijst de invloed die dit werk overal gehad heeft. Al 
zal een nieuwere theologie zich van een frissere terminologie bedienen, 
blijft dit werkje nog altijd de moeite waard. Het geeft inderdaad een 
verrijkend inzicht, al is het dan nog niet de laatste stap. 

In onze eigen helaas te vroeg gesneuvelde Nederlandse reeks van liturgi- 
sche studies De Eredienst der Kerk, die onder redactie van het Genoot- 
schap voor Liturgiestudie werd uitgegeven door het Spectrum te Utrecht, 
verschenen twee studies rond het thema van de misviering. In 1955 ver- 
scheen er een van de hand van Dr. B. LUYKX O.PRAEM., De oorsprong van 
het gewone der Mis. Dit is wel niet zo heel gemakkelijke lectuur maar wie 
wat moed en uithoudingsvermogen weet op te brengen (het boekje bevat 
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trouwens maar 48 blz.), wordt beloond met een verhelderend inzicht in de 
structuur van de mís: de canon en Pater noster met embolisme uitgezon- 
derd, blijken al de overige gebeden uit het gewone der mis ontstaan te 
zijn in de karolingische en na-karolingische periode op germaanse bodem 
als persoonlijke private gebeden van de priester. Voor wie dit ontdekt krijgt 
het verloop van de misviering al aanstonds een heel ander relief. Met de 
studie van Prof. J. PREIN, De maaltijd des Heren uit dezelfde serie gaan 
wij nog een heel eind verder terug in de geschiedenis van de eucharistie- 
viering. De nog steeds diep-betreurde en menselijkerwijze ons te vroeg 
ontvallen liturgieprofessor van het aartsbisdom behandelt hier de eucha- 
tistieviering in haar oorsprong bij het Laatste Avondmaal en in haar aller- 
eerste ontwikkeling in de tijd van de apostelen. Hij betoogt in een makkelijk 
leesbare uiteenzetting, dat de eucharistie niet zo zeer een maaltijd als wel 
een maaltijdritus was van dankzegging en lofprijzing over brood en wijn 
en het nuttigen van deze spijzen. 

Heel verblijdend is, dat ook enkele werkjes van de bekende Oosten- 
rijkse liturgist Prof. J. A. JUNGMANN S.J. voor het Nederlands lezende pu- 
bliek bereikbaar zijn gesteld. In 1958 verscheen bij de uitgeverij Patmos te 
Antwerpen Het grote dankgebed van de Kerk, waarin de liturgieprofessor 
van de universiteit van Innsbruck uitgaande van de canontekst zelf de be- 
langrijkste thema's van het eucharistisch hooggebed behandelde, achtereen- 
volgens de gedachtenis van de Heer (memores), het offer van de Kerk 
(offerimus), het heilig volk (plebs sancta) en de jubel der gemeenschap 
(socia exsultatione). Al even aantrekkelijk, gemakkelijk om te lezen en 
leerzaam is zijn ander werkje: De betekenis van de Mis als offer van de 
gemeenschap, dat in 1959 te Hilversum bij Paul Brand het licht zag. Hier- 
in zijn een viertal conferenties van de auteur bijeengebracht: de eucharistie 
als offer van de Kerk, zondagsviering en eucharistie, gevaren die een 
authentieke misviering kunnen bedreigen en de eucharistische vroomheid in 
de loop der tijden. 

De meesten onzer lezers zullen er wel tegen opzien om het wereldbe- 
roemde standaardwerk van Prof. Jungmann, zijn Missarum Sollemnia, een 
geschiedenis van de misliturgie, door te werken, al ben ik er vast van over- 
tuigd, dat de tekst zelf, zonder de wetenschappelijke nota's, menig middel- 
baar ontwikkeld lezer heel wat mee zal vallen (Prof. Jungmann beschikt 
over een echt bewonderenswaardig charisma om moeilijke dingen heel een- 
voudig en glashelder uit te drukken). Maar hoe dan ook, niet iedere beurs 
zal tegen deze nogal prijzige uitgave bestand zijn. Doch daarin is ook voor- 
zien, want een van zijn leerlingen heeft de resultaten van Jungmanns For- 
schung op een verantwoorde, vulgariserende wijze voor een groter publiek 
verteerbaar gemaakt. Wij hebben hier op het oog de Nederlandse vertaling 
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TH. ScHNITZLER, Meditatie over de heilige mis, verschenen bij Romen & 
Zonen te Roermond in twee deeltjes, resp. in 1961 (2e druk) en 1960. 
Het eerste deel (290 blz.) behandelt het eucharistisch hooggebed: vorm- 
geving, geschiedenis en de dragende theologische gedachten van de canon, 
tekst en ceremonieel van de consecratie; in het tweede deel (336 blz.) ko- 
men achtereenvolgens ter sprake: openingsplechtigheid, woorddienst, de 
oblatie, het hooggebed, de communie en de slotritus van de mis. Dit werk 
mag zeker niemand missen: vroomheid en inzicht gaan hier hand in hand. 

Van een heel ander genre doch al even onmisbaar is het pas vertaal- 
de werk van R. GUARDINI, Daarom, Heer, gedenken wij. Beschouwingen 
over de viering der Eucharistie, het verscheen eind 1960 in een keurige 
uitgave bij Lannoo te Tielt en Den Haag (256 blz.). Het boekje is ont- 
staan uit conferenties die Guardini vóór de viering van de eucharistie ge- 
houden heeft om zijn toehoorders op de deelneming aan de viering voor 
te bereiden. Zijn grote bekommernis is, de innerlijke grondhoudingen te 
ontwikkelen die nodig zijn, opdat de gelovigen bij de misviering echt als 
gemeente zouden handelen. Het boek bevat twee delen: het eerste deel be- 
handelt de grondhoudingen: het zwijgen en het woord, de bezinning en het 
handelen, de heilige ruimte en tijd, gemeente en Kerk; het tweede ge- 
deelte gaat dieper in op het wezen van de mis: gedachtenis en werkelijk- 
heid, moment en eeuwigheid, het zich wegschenken van Christus, maaltijd 
en ontmoeting, de mis en het Verbond, de mis en de wederkomst van de 
Heer. Wij hebben hier Guardini op zijn best: zeer suggestief weet hij een 
rijke en diepe werkelijkheid te doen openbloeien aan de hand van de meest 
eenvoudige feitelijkheden. 

Om deze serie boeken voor persoonlijke verdieping te beëindigen wij- 
zen wij nog eens op een Franstalige uitgave: TH. MAERTENS O.S.B., Pour 
une meilleure intelligence du canon de la messe, Brugge, Abdij Sint-Andries, 
1959. Dit werk behandelt niet alleen de grote thema’s van onze Romeinse 
miscanon, doch geeft vervolgens ook een commentaar op de canontekst zelf. 
Al zal men het soms in enkele details niet met de auteur eens zijn, men zal 
toch moeten toegeven, dat hier flink wetenschappelijk verantwoord werk 
geleverd is, dat de zielzorg en katechese kan dienen. Het is opvallend hoe 
weinig aandacht in liturgische kringen besteed wordt aan degelijke com- 
mentaren van de liturgische gebedsteksten. Er is daar een zeer grote nood 


en behoefte aan. Daarom is dit werk zeker een Nederlandse vertaling 
waard. 


De werken die wij tot nog toe bespraken zijn niet rechtstreeks op de prak- 
tijk van de misviering gericht. Toch blijven ze voor de zielzorg van een 
niet te vervangen nut, want slechts een praktijk die op persoonlijke bezin- 
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ning en verdieping gebouwd is, zal verantwoord blijken en van blijvende 
vruchtbaarheid. De werken die nu volgen geven ook verdieping, soms zelfs 
van het eerste gehalte, doch betrekken tegelijkertijd de liturgische zielzorg 
zelf in het onderwerp. 

Wij beginnen weer met een Franse publicatie — van de hand van de- 
zelfde Dom TH. MAERTENS O.S.B., La pastorale de la Messe à la lumière de 
la tradition, in 1958 te Brugge in de Sint-Andriesabdij verschenen. Wij 
hebben hier een geschiedenis van de misliturgie in het kort, doch bij ieder 
onderdeel gevolgd door praktische conclusies voor de vormgeving van de 
misviering in onze tijd. 

Eenzelfde pastorale bekommernis zit voor bij het zeer aan te prijzen 
werkje van Kan. J. RABAU, De Heilige Mis, vertaald door Kan. Wilfr. 
Dekkers, o.praem. en uitgegeven door het Apostolaat voor Kerkelijk Leven 
van de abdij Tongerlo. Dit werkje is niet zo direct geschiedkundig van 
aard, doch eerder leerstellig, zoals de ondertitel zegt. Het geeft de leerstel- 
lige betekenis weer van de achtereenvolgende delen van de mis, dikwijls aan 
de hand van treffende Vaderteksten, doch laat steeds bij ieder hoofdstuk een 
paragraaf met pastorale toepassingen volgen. 

Vooral sinds het verschijnen van de Instructie over de liturgie en de 
kerkmuziek van 3 september 1958 is de zgn. gemeenschapsmis in het mid- 
delpunt van de belangstelling komen te staan. Ons Nederlands taalgebied 
heeft enkele zeer nuttige publicaties in dit verband, waar nu wel de prak- 
tijk het hoofdaccent krijgt, doch waar de bespreking van de praktijk ook 
inzicht geeft in de viering. Wij sommen ze achtereenvolgens op: Dr. B. 
LUYKX O.PRAEM., De gemeenschapsmis, Abdij Affligem, Hekelgem (60 blz), 
Dr. B. v. BIESEN O.F.M., Sacramentum unitatis. Enige mogelijkheden voor een 
goede viering van de eucharistie, Hilversum, Gooi en Sticht, 1958 en A. 
VERHEUL — B. v. BILsEN, De gemeenschapsmis. Ontstaan, praktijk, perspec- 
tief, Nijmegen, Brakkenstein, 1958. 

U zult het ten slotte de redactiesecretaris van Tüdschrift voor Liturgie 
wel niet euvel duiden dat hij nog wijst op enkele speciale nummers van 
zijn periodiek, overigens niet met commerciële bedoelingen, want de twee 
eerste te vermelden nummers zijn uitverkocht. De redactie heeft reeds drie- 
maal haar jaarlijkse liturgische studiedagen gewijd aan het thema der mis- 
viering, resp. in 1956, 1959 en 1960. De eerste keer werd de actieve deel- 
neming in de parochie behandeld, de tweede keer de Dienst van het Woord 
en vorig jaar de eigenlijke eucharistieviering zelf. De gedachten in dit 
laatste nummer ontwikkeld verdienen nog een ruime verspreiding. Onder 
de titel Ewcharistie, dankende lofprijzing is dit speciale nummer verschenen 
bij de abdij Affligem te Hekelgem (30 fr; voor Nederland: uitgeverij 
Ernest van Aelst, Witmakersstr. 25, Maastricht, f 2,50). De grote thesis van 
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deze publicatie is: het eucharistische hooggebed is niet alleen dank — maar 
ook lofgebed, het bezit een consecratorische waarde en maakt brood en 
wijn tot de sacramentele tekenen van het offer van lofprijzing dat Christus 
bracht aan het kruis; de H. Communie is een metterdaad sacramenteel zich 
accoord verklaren met het lof- en dankgebed van de Kerk en bijgevolg een 
binnentreden in de offerhouding van Christus en als zodanig, van de kant 
van de gelovige gezien, essentieel een daad van eredienst. De offerande 
en de eventuele offergang moeten gezien worden als een maaltijdbereiding, 
een tot uiting brengen door de vergaderde gemeente dat zij bereid is bin- 
nen te treden in de offerdaad van Christus. 

Op basis van dit theologisch inzicht wordt dan gezocht naar een ver- 
antwoorde gestaltegeving van de misviering. Wij hebben hier te doen met 
een publicatie die de laatste resultaten van de liturgiegeschiedkundige en 
theologische studies rond de eucharistie in een goed geheel verwerkt. 
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Bibelwake 


ROND HET THEMA DER EUCHARISTIE 


Tijdens het jaarlijkse liturgische lekenweekend, dat op 2 en 3 juli 
1960 in de abd van Sint-Andries bij Brugge plaats had, is op 
zaterdagavond 2 juli een bijbelwake gehouden, die geheel in het ge- 
bruikelijke avondmaal was ingewerkt en dat daardoor het karakter 
van een agape kreeg. Wij laten hier het scenario en de teksten in 
extenso volgen, in de hoop dat het geheel anderen dienst kan be- 
wijzen of minstens inspirerend kan werken. 


1. INTREDE 


Allen nemen staande plaats aan tafel. De tafels zijn gedekt. Op de hoofd- 
tafel staan bovendien enkele schalen met in ringvorm aan elkaar gebakken 
broodjes. Wanneer de celebrant met zijn diaken en twee acolieten binnen- 
treedt en zich begeeft naar de hoofdtafel, zingt men ps. 99 uit het Nederlands 
Psalter van J. Hanoulle (uitg. Desclée De Brouwer, Brugge) ! 


Refrein: U Heer, zij glorie en lof (na teder vers door allen te zingen). 
Psalm: Juicht voor de Heer heel de wereld; dient de Heer met 
gejubel; gaat tot Hem met vreugdezangen. 
Weet wel, de Heer is God; Hij maakte ons, wij behoren Hem 
toe, zijn volk en de kudde uit zijn weide. 
Gaat met dank naar zijn poorten, betreedt zijn voorhof 
met zangen, dankt Hem, zegent zijn Naam. 
Ja, de Heer is goed, in eeuwigheid duurt zijn liefde, zijn 
trouw van geslacht tot geslacht. 
Eer aan de Vader, de Zoon en de Geest, zoals het was, nu is 
en ook blijft in alle eeuwigheid. Amen. 


2. BEGROETING DOOR DE CELEBRANT 


De genade van de Heer Jesus Christus, de liefde van de Vader en de ge- 
meenschap van de Heilige Geest zij met U allen. 
Allen: Amen. 


1 Het spreekt vanzelf dat men wat de psalmen betreft een heel andere, eveneens ver- 


antwoorde keuze kan doen. 
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Eerste lezing: 
Tussenzang: 


Refrein (allen): 


Tweede lezing: 
Tussenzang: 


Refrein: 
Derde lezing: 


Diaken: 
Allen: 


Tussenzang: 


Refrein: 


3. LEZINGEN 


3 Kg. 19, 1-8. 

eerste strofe van ps. 22 (volgens bewerking van 1gnaas 
De Sutter, Psalmliederen voor ons volk, uitg. B.J.B., Min- 
derbroederstr., Leuven). 

God is de Herder, die waakt over mij, 

Die mij geleidt langs de groenende weiden; 

God is mijn Herder, mij altijd nabij, 

Om mij naar vredige wat'ren te leiden. 

Liefelijk lokt mij zijn wenkende stem. 

God is mijn Herder, ’k ben veilig bij Hem. 


1 Kor. 11, 23-26; 10, 16-17. 

God is mijn Gastheer, zijn huis is mijn woon, 

Hij laat voor ’t oog van mijn vijand mij eten, 
Heeft mij zijn lavende beker geboôn, 

’k Ben als een vriend aan zijn tafel gezeten. 

Liefelijk… 


Joh. 6, 51-63. 

Deze lezing wordt door de diaken gedaan, terwijl de vorige 
lezingen door lectors uit het volk gelezen kunnen worden. 
De derde lezing wordt aldus ingeleid: 

De Heer zij met u. 

En met uw Geest. 

'k Weet mij gelukkig in leven en dood, 

Steeds hoop ik goedheid van God t' ondervinden, 

En zoek ik rust in zijn veilige schoot. 

'k Zal bij mijn Herder steeds zaligheid vinden. 
Liefelijk.… 


4. HOMELIE 


Na de derde lezing en tussenzang houdt de celebrant een korte homelie. 
Bij wijze van voorbeeld geven wij hier de toespraak door Dom Bruno 
Groenendaal o.s.b. gehouden op het lekenweekend te Sint-Andries. 


Dierbare Tafelgenoten. De lezingen die wij beluisterd hebben: uit het eerste 
Boek der Koningen, uit de eerste Korinthiërbrief, uit het Johannesevange- 
lie werpen een klaar licht van begrijpelijkheid op het eucharistische myste- 
rie, waarvan dit broedermaal, buiten de strikt sacramentele orde, toch een 
intieme belevenis wil zijn. 
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De moedeloos neergezeten, ingeslapen, naar de dood snakkende profeet 
Elias wandelt, gesterkt door wondere spijs en drank, veertig dagen en nach- 
ten dapper en onvermoeid voort tot aan de Horeb van zijn ontmoeting met 
God. 

Dit is een persoonlijke, individuele genadegebeurtenis, al zijn profeten 
en apostelen toch ook steeds de personificaties van het ganse Godsvolk. 
God spijst zijn volk. en die spijs is een krachtspijs, en het Godsvolk, dat 
in de kracht van dit voedsel de eeuwen door wandelt tot aan de uiteinde- 
lijke Godsontmoeting, is een kracht-volk, geladen met de stille maar alles 
trotserende en overwinnende goddelijke energie, die na schijnbare neder- 
lagen zich telkens weer openbaart. 


Wij vierden deze week de twee reuzen-apostelen Petrus en Paulus, de 
strohalm Petrus, die in het evangelie van morgen de Heer van zich weg- 
jaagt, omdat hij zich zo zwak en zondig weet, maar die steenrots werd, 
door geen hellekracht te overweldigen; de kolossale Paulus die echter liever 
op zijn zwakheden roemt, opdat zijn kracht niet die van een mens maar 
van Christus zou zijn. En morgen zingt het Godsvolk zelf, in intrede- en 
communiezang, zijn goddelijk krachtsbewustzijn uit: „De Heer is mijn licht 
en mijn heil! Wie zal ik vrezen? Mijn vestingmuur! Voor wie zal ik 
beven? Mijn vijanden wankelen en vallen, en al stelt een heel leger zich 
tegen mij op, mijn hart kent geen vrees!’ ‚De Heer is mijn rots, mijn toe- 
vlucht, mijn bevrijder’. 

Die kracht, waarde disgenoten, zal steeds de onze zijn, indien wij Chris- 
tus trouw eten, indien wij een vast geloof hebben in de goddelijke over- 
winningskrachten die ons uit Hem, de glorie-Heer steeds worden toege- 
stuurd, maar ook …in de mate waarin wij vaststaan in de gelederen van 
zijn Kerk. 


Want de eucharistie, en hier komen wij tot de voorgelezen tekst van Sint- 
Paulus, is ook de spijs waardoor onze inschakeling in het broederverband 
van de sterke Kerk betekend wordt, in stand gehouden en steeds dieper 
bevestigd. Het éne Christus-brood, zo zegt Paulus, maakt allen die ervan 
eten tot één Lichaam. 

Dit is, zo kunnen wij zeggen, de verbondenheid die de eucharistie teweeg- 
brengt op het horizontale vlak ….en dat is het vlak waarop wij thans 
leven, het vlak met veel gras begroeid, waarop Jesus de vijfduizend liet 
neerzitten om hen te verzadigen, opdat zij op de levensweg niet zouden 
bezwijken. 

Het is het vlak van de tafel waarrond wij maaltijden, het horizontale 
vlak waarop wij elkaar steeds ontmoeten, elkaar in de ogen ziend, elkaar 
de hand reikend, elkaar steunend en helpend, in een horizontale aardse 
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levenstaak, elkaar begeleidend naar de wijkende horizon, waar straks de 
zon zal opgaan van Christus’ glorierijke wederkomst. 


Met de lezing uit het Joannes-evangelie kwamen wij vanzelfsprekend in de 
verticale lijn, in de lijn van onze verbondenheid met de hemelse Vader, 
door, met en in Jesus Christus. Hij is het Brood dat van omhoog komt 
en allen die rond Hem samendrommen om zijn Vlees te eten en zijn 
Bloed te drinken, gaan met Hem in de opgaande beweging van zijn Op- 
standing en Hemelvaart, en delen reeds zijn levensgemeenschap met de 
Vader, in de eenheid van de H. Geest: „Zoals de Vader die leeft, Mij 
zond, en zoals Ik leef door de Vader, zo zal die Mij eet leven door Mij. 
Wie dit Brood eet zal leven in eeuwigheid’. 

God voedt zijn volk met kracht, met een Viaticum, een spijs voor de 
zeis, voor de moeizame trektocht naar de komende Wereld, en naar de 
uiteindelijke Godsontmoeting. Hij voedt ons met liefdekracht, die onze 
atoom splitst, die ons losrukt uit onze opgeslotenheid en ons openmaakt 
naar de broedergemeenschap. En die liefdekracht is de Geest zelf, levens- 
adem van Vader en Zoon, stormwind van Pinksteren en van het liefde- 
stormen binnen Gods eigen geweldige Leven, in Gods levensoceaan. Daar- 
heen zijn wij tezamen op weg, en op die weg spijst God zijn volk. 

Maar is het niet te weinig te zeggen, dat God zijn Kerk voedt? Worden 
wij niet, terwijl wij God in Jesus eten, zelf en allen tesamen door Hem 
gegeten? Is het eucharistisch Brood dat wij eten, niet eerder een Brood dat 
ons in Hem opneemt, dat ons opslokt, dat ons verslindt? 

‚Frumentum Christi sum’, zei Ignatius martelaar. Wij zijn koren van 
Christus, wij worden gemalen door de tanden van de Leeuw van Juda en 
van het verheerlijkte zegevierende Lam, van Christus; wij worden gegeten 
door de Vader, als wij tenminste niet lauw en flauw en smaakloos zijn of 
onverteerbaar voor zijn goddelijke maag, zoals bijv. de Farizeeërs in Chris- 
tus’ tijd. 

Wij worden samen gemalen en samen gegeten, en terwijl wij ons voeden 
met Gods substantie, voedt Hij zich met de onze, en worden wij allen te- 
zamen, als Godsvolk, als Kerk, als mystieke Christus-Bruid verslonden in 
Gods eigen eenheid. Dat was Christus’ droom van het Avondmaal: „Dat 
zij verbonden mogen zijn in eenheid’, in eenheid met elkander, in eenheid 
met de drieéne God. 


5. GEMEENSCHAPPELIJK GEBED 


Diaken: Laat ons bidden, Geliefde Broeders, tot onze Heer Jesus Christus. 
Voor de heilige, katholieke en apostolische Kerk over de gehele 
aarde. | 
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Allen: 


Diaken: 


Allen: 


Draken: 


Allen: 


Diaken: 


Allen: 


Diaken: 


Allen: 


Diaken: 


Allen; 


Diaken: 


Allen: 


Diaken: 


Allen: 


Diaken: 


Allen: 


Cel. 
Allen: 
Cel. 
Allen: 
GE 
Allen: 
Gele 


Christus, ontferm U over ons. Heer, ontferm U over ons. 

Dat Gij de Kerk, uw Bruid, zoudt vervullen van de H. Geest, en 
alle volkeren en talen in haar schoot wilt verzamelen. 

Wij bidden U, verhoor ons. 

Dat Gij onze H. Vader de paus, onze bisschop, de priesters en alle 
gelovigen in de eenheid van een oprechte liefde wilt bevestigen. 
Wij bidden U, verhoor ons. 

Dat Gij onze afgescheiden broeders tot de eenheid der Kerk wilt 
terugvoeren en alle ongelovigen tot het licht van het geloof wilt 
brengen. 

Wij bidden U, verhoor ons. 

Laat ons bidden tot onze Heer Jesus Christus, voor de vrede in 
de wereld en de harten van alle mensen. 

Christus, ontferm u over ons. Heer, ontferm U over ons. 

Dat Gij alle mensen en alle volken wilt behoeden voor honger en 
nood, voor oorlog en gevaren. 

Wij bidden U, verhoor ons. 

Dat Gij de leiders en machtigen dezer aarde gedachten van vrede, 
ootmoed en verzoening wilt ingeven. 

Wij bidden U, verhoor ons. 

Dat Gij ook ons volk in uw genade wilt bewaren, en het wilt op- 
wekken tot een vernieuwd geloof en echte broederliefde. 

Wij bidden U, verhoor ons. 

Laat ons nu allen gezamenlijk het Gebed des Heren bidden. 
Onze Vader. … 


6. TAFELGEBED 
(Uit te spreken door de Celebrant) 


De Heer zij met U. 

En met Uw geest. 

Omhoog de harten. 

Wij hebben ze tot de Heer verheven. 

Laat ons de Heer lofprijzen en danken. 

Wij zijn allen daartoe bereid. 

Gezegend zijt Gij, Heer, onze God, want Gij spijzigt geheel de 
wereld met Uw goedheid en genade, Uw trouw en erbarmen. 
Wij loven U, Heer, en danken U, ook voor de spijzen die Gij ons 
schenkt tot ons levensonderhoud. Hemelse Vader, zegen (kruis- 
teken over het brood) dit eetmaal en allen die hier ten dis ver- 
gaderd zijn. Ontvlam in onze harten het vuur van Uw liefde. 
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Zoals het brood van dit Liefdemaal één werd uit vele korrels 
graan, bind ook aldus de vele broeders in Uw Kerk, uit ieder 
volk der aarde, tot sterke eenheid samen. En laat ons eenmaal 
geraken tot het hemels bruiloftsmaal, dat Gij bereid houdt voor 
wie in trouwe dienstbaarheid Uw komst verbeiden. Want U is de 
macht en de heerlijkheid in alle eeuwigheid. 

Allen: Amen. 


7. BREKING VAN HET BROOD EN UITDELING 


Nu gaat de celebrant, zo nodig geholpen door de diaken, over tot het 
breken van het brood; daarna gaan beiden de tafels langs en delen de 
broodjes uit. Tijdens breking en uitdeling zingt men ps. 62 uit Psalmen voor 
Volkszang van L. De Vocht (uitg. Edelweiss, Mutsaertstr. 32, Antwerpen). 
Antifoon: Naar U, naar U, mijn God, schouw ik verzuchtend. 

(door allen te zingen) 
Psalm: Naar U en ’t verre heiligdom, 

mijn God, schouw ik verzuchtend; 

want dierbaar is mij Uw gena 

meer dan mijn eigen leven; 

laat mij Uw macht en glorie zien. 


Ik zie met heimwee naar U uit, 
mijn hart is naar U dorstig; 

gelijk het dorre en droge land 

kan smachten naar de regen, 

zo smacht mijn mensenhart naar U. 


Dra geeft Gij Uw verzadiging, 
ik zal Uw liefde zeegnen, 

mijn handen heffen in Uw naam, 
mijn lippen zullen jubelen. 

Uw loflied klinkt mijn leven lang. 


Des nachts en op mijn legerstee 
zal ik nog aan U denken; | 
Gij geeft mij trouw Uw goede hulp, | 
de schaduw van Uw vleug'len; | 
ik klamp mij innig vast aan U. 


Uw rechterhand is mij een stut: | 
ik blijf U vast vertrouwen. | 
De laffe vijand zult Gij slaan; | 
en ik zal mij verheugen 

in al Uw goedheid eeuwig trouw. 
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Na beëindiging van de uitdeling zegt de diaken de volgende zegenspreuk: 


Diaken: _ Met geestelijke spijs en drank sterke ons steeds de Heer in 
zijn barmhartigheid. 
Allen: Amen. 


Nu begint de eigenlijke maaltijd in een ongedwongen sfeer. 
Na afloop zegt de celebrant het slotgebed. 


8. SLOTGEBED 


Heilige Vader, wij danken U voor Uw heilige Naam, die Gij in onze har- 
ten hebt doen wonen, en voor de kennis, het geloof en de onsterfelijkheid, 
die Gij ons deed kennen door Jesus Uw Dienaar. Aan U de eer tot in 
eeuwigheid, Gij, Almachtige Heerser. 

Alles hebt Gij geschapen om Uw Naam; spijs en drank hebt Gij aan de 
mensen gegeven ter verkwikking opdat ze U zouden dankzeggen; maar 
aan ons hebt Gij geestelijke spijs en drank geschonken en eeuwig leven 
door Jesus, Uw Dienaar. Voor alles danken wij U, daar Gij machtig zijt. 
Aan U de eer tot in eeuwigheid! 

Gedenk ook, Heer, Uw Kerk, dat Gij haar bevrijden moogt van alle 
kwaad en haar vervolmaken in Uw liefde. Verzamel haar, de geheiligde, 
van alle windstreken tot Uw Rijk, dat Gij voor haar hebt bereid. Aan U is 
de macht en de eer tot in eeuwigheid. Dat de genade kome en deze 
wereld voorbijga. Hosanna de Zoon van David. 


9. SLOTLIED 


Daarna wordt als slotlied gezongen Looft Uwe God (van Lode De Vocht, 
Jaarkrans HIL). 


Looft uwe God, alle tongen en talen! 

't Ene geslacht moet aan ’t ander herhalen: 
Christus, de redder, die 't won op de dood, 
Blijft onder ons in de schaduw van brood: 
Alleluia! God is groot (bis) 


Nadert uw Heiland en komt voor Hem knielen, 
Vorsten en volken, gezegende zielen, 

Komt, want dit manna biedt hulp in de nood, 
Sterkt’ in de strijd en behoud in de dood: 
Alleluia! God is groot (bis) 
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Bibelclub 


DOOR ANDR. VAN DER KUN O.C.S.O. 


Inleiding 


De hier volgende conferentie-concepten, welke leiders van bijbelclubs miís- 
schien van enige dienst kunnen zijn, werden door twee veertiendaagse 
bijbelgroepen van Tilburgse hogeschoolstudenten gedurende een goed jaar 
als leiddraad gebruikt voor een oriëntatie in het Oude Testament. 

Het lag voor de hand, dat de geschiedenis van het oude Israël deze ge- 
animeerd van hun tijd levende jongeren weinig zou doen, zo ze door hen 
niet als heilsgeschiedenis ervaren werd, waarbij men zelf persoonlijk be- 
trokken is. Zo m.a.w. de gestalte van de overal aanwezige, handelende en 
levende God er hun niet onontkoombaar achter duidelijk werd, met als 
tegenspeler de daarop reagerende universele, altijd eendere mens. 

Voor zulk een geestelijk ervaren blijft een onbelemmerde innerlijke 
overgave in geloof intussen de belangrijke voorwaarde; en niemand zal 
kunnen ontkennen, dat deze, gezien de algemeen heersende geloofscrisis 
en de bijzondere moeilijkheden aan de Schriftlezing verbonden, een ieder 
niet altijd even gemakkelijk valt. 

Toch is het de verjongde dynamiek van hun geloofshouding, die de 
jongelui van vandaag juist naar de bijbel doet grijpen. 

De opzet van de twee-wekelijkse bijeenkomsten was niet zozeer zich in 
deelbeschouwing of in de uitwerking van bepaalde thema's te verdiepen, 
dan wel te trachten binnen niet al te lange tijd, zoveel mogelijk langs 
direct, persoonlijk leescontact — (er wordt nog zoveel over en zo weinig in 
de bijbel gelezen) — tot een dieper en zuiverder inzicht te komen in de 
grandioze eenheid der Schriften, daardoor het Boek zelf lief te krijgen en 
het totaalbeeld van Gods heilshandelen, dat in vage contouren in elk ge- 
lovig hart leeft, concreter en aangrijpender gestalte te geven. In hoofdlijnen 
en afzonderlijke manifestaties zal de onveranderlijke heilsgerichtheid van 
Gods handelen dan des te dieper gaan spreken; de grootheid ook van zijn 
eeuwige trouw onder de vaak zo uitzichtloze gedragingen van zijn uitver- 
koren volk. En het zal niet moeilijk vallen te beseffen, hoe tussen God en 
mens dit alles zich door de tijden heen herhaalt tot op onze dagen. 


Voorlopig leek een eerste oriëntatie door het Oude Testament voor ons 


230 


doel de aangewezen weg. We hebben daarbij het geluk ons onder de leiding 
te kunnen stellen van een zeldzaam ervaren gids, een vakgeleerde, die met 
zijn even oorspronkelijke als verantwoorde intuities het hart van Gods 
spreken weet open te leggen en ons de moeizame godsdienstige wording 
tekent van het zo zwaar aards gericht blijvende oude Israël. 

Ter zake kundigen is het duidelijk, dat we Prof. H. Renckens in zijn 
bekend oeuvre over de drie aanvangshoofdstukken van Genesis: Israëls visie 
op het verleden en vooral zijn voor bijbelhongerigen van de oude school 
zo uitermate verjongende en boeiende studie, opgenomen in het verzamel- 
werk: De Wereld van de Bijbel en getiteld: De godsdienst van het Oude 
Testament om zo te zeggen op de voet hebben gevolgd. 

Wij meenden in het belang van onze bijbelwerkzaamheden niet beter te 
kunnen doen dan van deze eindelijk tot de ziel van de Schrift terugkerende, 
wetenschappelijke verhandeling de hoofdlijnen tot grondslag van onze 
exploraties te nemen. Bovendien zijn de originele zienswijzen van Prof. 
Renckens in hun simpele, directe, uiterst genuanceerde vertolkingen vaak 
zo verhelderend en diep revelant, dat we niet geaarzeld hebben ze bij tijden 
letterlijk over te nemen. Men verrijkt zich aan die formuleringen, naar- 
mate men ze herleest, ze in zich opneemt, assimileert. Ten slotte gaat het 
er maar om hier het beste door te geven. 


We hadden gedacht met een zestiental nu volgende conferentie-concepten 
een soort kader te scheppen, dat binnen zijn omraming zou stimuleren om 
nu zelf aanvullend het Oude Testament te gaan lezen. En ongetwijfeld 
met vrucht te gaan lezen. Want de zekerste en snelste weg om tot het on- 
schatbare geheim van de Schrift door te dringen blijft uiteindelijk hem 
geregeld zelf op de juiste wijze te lezen. 

Hierboven gaven we als onze mening te kennen, dat vanuit een steeds 
rijker wordend totaalbeeld van Gods bedoeling en Gods handelen met de 
wereld elk deel van de Schrift voor ons pas zijn ware zin en diepte open- 
legt. We behoeven met de vorming en de groei van dat totaalbeeld overigens 
niet te wachten tot we in feite heel de Schrift doorwandeld hebben. We 
bezitten de schat van Gods volledige openbaring en Gods woord verklaart 
en verdiept daarin zichzelf: het Oude Testament door het Nieuwe en het 
Nieuwe Verbond door het Oude; en beide Testamenten weer door de 
variëteit van eigen geschriften. 

We zullen daarom, waar het pas geeft, het Schriftgedeelte, dat in be- 
handeling is, toelichten, diepere ondergrond, weidser perspectief geven van- 
uit de rijkdom van Gods spreken uit latere openbaringsfasen. 

Naast de reeds genoemde werken van Prof. Renckens, zijn artikelen in 
het katechetisch tijdschrift Verbum (Jrg. 27, 1960) en zijn jongste oeuvre 
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over Isaias: De profeet van de nabijheid Gods (1961), benutten we voor 
onze bijbelclub o.a. nog Dr. Th. C. Vriezen, Hoofdlijnen der Theologie 
van het Oude Testament (1954); S. Dietrich, Gods plan met de wereld 
(1950); Hoe lees ik de Bijbel? (Elsevier, 1959); het pas in het Nederlands 
verschenen werk van Dom Coelestin Charlier, La lecture chrétienne de la 
Bible (Bijbel lezen met de Kerk, 1961) en Eugen Walter, Het Godsver- 
bond, gisteren en vandaag. 

Voor de psalmen volgden we de Hebreeuwse telling, d.i. de (eerste) 
nummering van de Canisius-bijbel, tevens die van de psalmvertaling van 
H. Beex 1960. Dat de behandeling van een enkel conferentie-concept de 
werkzaamheid van meer dan één bijeenkomst zou blijken te vergen, kan, 
dunkt ons, alleen als een goed teken worden beschouwd. 


Eerste Concept — Het begin — (Gen. 1) 


Eerste, maar geenszins oudste bladzijden van de H. Schrift. Vrucht immers 
van eeuwenlange ontwikkeling in de kennis van Jahweh, zoals Israël Hem 
in de loop van zijn geschiedenis a.h.w. aan den lijve mocht ervaren. 

Israël heeft zijn kennis van God niet allereerst afgelezen uit de natuur, 
zoals de oude oosterse volkeren hun godenfiguren aan de natuur ontleen- 
den. Het leerde God kennen als redder en leider, als nationale verlosser- 
God die, de goden van andere volkeren overwinnend, met machtige arm 
zijn volk bevrijdde uit de slavernij van Egypte en het door de woestijn 
wist te voeren naar het land van zijn belofte (Ex. 3; 12, 29-42; 13, 17-22; 
143455 Ps. 10531145078) 

Van eigen triomferende volksgod ontwikkelt zich het besef naar dat van 
boven alle andere goden uitgaande wereld god, God van alle volkeren, die ten 
slotte alléén God blijkt te zijn en al wat bestaat heeft gemaakt (Ps. 47; 
50; 135; 136; 95; 65; 104. Is. 40, 12 v.v.; 43; 44 enz.). „Ik ben de eerste 
en de laatste; buiten Mij is er geen God’ (44, 6). „Ik ben Jahweh, er is 
geen ander! (45, 5 v.v. 14. 19. 21). 

Uit reflexie groeit dan Israëls visie op het ontstaan van de wereld en 
op de oergeschiedenis van de mensheid. Formeel godsdienstige visie, neer- 
gelegd uiteindelijk in een verhaal, dat de geloofsvorming van het volk 
dienen moet. 

In het eerste hoofdstuk van Genesis wordt de godsdienstige waarheid, 
dat hemel en aarde, d.w.z. alles, door God geschapen werd, geschilderd 
overeenkomstig de voorstelling, welke het gewone volk zich van dit „alles’ 
maakt. Dat is: licht en donker, uitspansel en aarde, water en land, bergen 
en dalen; de hemellichten aan het uitspansel, de bomen en het gewas op de 
aarde; de dieren ook, in de lucht, in het water en op het land en ten 
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slotte de mens. „Alles’ in een schema, dat gemakkelijk vastgehouden kan 
worden door zijn eenvoud en alomvattendheid: zes dagen plus de sabbath. 
Uit welk laatste gegeven de herkomst van het verhaal uit de lerarende krin- 
gen der ambtelijke priesterfamilies wel het duidelijkst naar voren komt. 

Temidden van een poly- en pantheistische godenliteratuur verheft zich 
intussen dit scheppingsverhaal, dat Gods spreken zich heeft toegeëigend, 
als een unicum, een onvergankelijk godsdienstig monument van onaantast- 
bare hoogheid en zuiverheid. 

De God-Schepper, die er uit naar voren treedt, ontstijgt zijn schepping 
oneindig. Hij blijkt vóór alle geschapen, d.í. beginnende dingen de van 
eeuwigheid levende God, die ondanks zijn boven alles uitgaande Majesteit 
zich inlaat met de concrete werkelijkheid van de wereld, die Hij schiep en 
het kleine mensenbestaan. „Voordat de bergen waren geboren; Eer aarde 
en wereld werden gebaard, Zijt Gij, o God, in de eeuwen der eeuwen’ 
(ps. 90, 2). En niettemin wandelt Hij in het paradijs, komt naar be- 
neden om te zien, wat er in Babel bij de torenbouw gebeurt, spreekt en 
laat zich in met de mensen vanaf het eerste begin in het paradijs. 

Aan deze God kan niemand zich onttrekken. Hij peilt de harten en 

nieren evengoed als oceaan en afgronden. Juist omdat Hij transcendent is, 
blijkt Hij zo onontkoombaar nabij (ps. 139). Bestaande vóór, buiten en 
boven al het geschapene, griĳpt zijn activiteit de dingen in hun diepste 
kern en is deze de totale zijnsgrond van alles. 
Heel de Schrift ademt het ontzag voor deze God, heer van hemel en aarde, 
vaderlijk hoeder en verzorger van al wat leeft (Ps. 145, 7 e.v; 146; 147): 
verre en tegelijk nabije God, wiens eisen en begenadiging beiden juist 
daarom zo werkelijk en totaal zijn, omdat Hij oneindig transcendeert tot 
wie Hij afdaalt. 

Lees en overdenk nog: Ps. 8; 19; 33; Job 38; Jerem. 10. 

Het beeld van God-Schepper is het beeld van een vreugdevolle God. 
Hij vindt kennelijk machtig behagen in het feest van zijn schepping. Waar 
God ongestoord te werk kan gaan, ontstaat altijd een paradijs! Krachtens 
zijn wezen is God Degene die geeft; Hij gunde de mens de volheid van 
het leven. Daarom had Hij hem over heel het werk van zijn handen ge- 
steld en alles aan zijn voeten gelegd (Ps. 8). 

Voor eventuele bezinning op het mysterie van Gods scheppend Woord: 
Josy 1-13; Kol. 4,-15-20;- Hebes 1,13. 

De heilsgeschiedenis gaat van de eerste schepping naar de nieuwe schep- 
ping in Christus, dit mensgeworden Woord, waardoor God de wereld 
schept, oordeelt en redt (Jo. 12, 47; Openb. 21, 1. 5. 6.; Jo. 1, 14). Hij is 
de „Wijsheid Gods’ die verborgen was en vol geheimenis (1 Kor. 2, 6-9); 
aanwezig vanaf het begin der tijden (Spr. 8, 22 v.v; Wijsh. 7, 25 v.v.) 
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De Geest Gods zweefde over de wateren (Gen. 1, 2). Hij, Gods liefde en 
Gods kracht, is werkzaam van de eerste tot de laatste bladzijde in de Bijbel. 
Hij gaat over de chaos van de eerste schepping. Hij geeft getuigenis, ver- 
kondigt en bewerkt de tweede schepping (Hand. 1, 4-8; 2, 16-21; 
Openb. 22, 6. 17). 


Tweede Concept — De menselijke Realiteit — (Gen. Il en IL) 


Gen. II, 4b e.v. is geen tweede scheppingsverhaal; het werd niet om zich- 
zelf, maar in onderschikking aan Hoofdstuk III geschreven. Het geeft de 
inrichting van het toneel, waar het drama van Gen. III zich zal afspelen: 
de voornaamste personages en de nodige gegevens om dat drama te kunnen 
volgen. Beide hoofdstukken worden beheerst door het probleem van het 
kwaad: hoe valt een ellendige wereld als de onze te rijmen met Gods 
goedheid en rechtvaardigheid ? 

Gen. II geeft een mens en een wereld, zoals ze blijkens de ervaring uret 
zijn (contrastbeeld), een wereld, die correspondeert met Israëls godsbe- 
grip; een wereld ook, die van begunstiging en bevoorrechting spreekt. 

Eerst toch wordt ons de mens getekend, zoals hij, door God geschapen, 
van nature is (Gen. 2, 7). Welbewust werd de voorstelling klei—aarde ge- 
kozen. Vooropgesteld moest worden hoe gering en onbelangrijk de mens 
uit zichzelf is. Broosheid, vergankelijkheid en afhankelijkheid kenmerken 
zijn wezen: hij werd uit leem gevormd en alles wat hij is, is hij door zijn 
Schepper. Vandaar het zo geliefde, dikwijls terugkerende pottebakkers- 
motief in de bijbel: Jer. 18, 1-12; Is. 45, 9. Het wordt een geiĳkte beeld- 
spraak: Is. 29, 16; Eccli 33, 13; Rom. 9, 20 e.v; Job 4, 17-19; 33, 4-6; 
HONRSREE 

Nadat God de mens geschapen had, plantte Hij echter een tuin en plaatste 
de mens daarin. Daar is de mens anders: we kennen onszelf niet in hem 
terug (zie Israëls visie op het verleden, blz. 122). Pas als hij na de zonde 
uit de tuin is weggejaagd, herkennen we onszelf weer in hem. Het godde- 
lijk vonnis brengt hem terug naar waar hij krachtens zijn oorsprong thuis 
hoort en tot datgene, wat hij krachtens zijn constitutie is. Die terugkeer tot 
zijn eigen natuur zonder meer is nu de straf voor de zonde (ibid, blz. 
149-150). Vóór die zonde was de mens dus boven zijn natuur door God 
begunstigd. Deze bovennatuurlijke bevoorrechting vindt haar uitdrukking 
in de tuin. Daar dient de tuin juist voor. Krachtens zijn bijbelse naam en 
inrichting blijkt die tuin inderdaad koninklijk of liever goddelijk domein 
(koninklijk en goddelijk zijn praktisch correlatief in het oude oosten); 
Eden, elders voor godentuin of tuin van Jahweh gebruikt (Ez. 28, 13; Gen. 
13, 10), de levensboom (Openb. 22, 2; Gen. 3, 22), de boom van kennis 
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van goed en kwaad wijzen allen op goddelijk domein. De Kerub is troon-, 
paleis- en poortwacht van de godheid en het vuur is in de bijbel begeleidend 
verschijnsel van een theophanie en omwalling van het godenverblijf. 

De eerste mens mocht deelnemen aan een leven van hogere, goddelijke 
orde. De staat van paradijselijke harmonie was daarvan het gevolg (Gen. 
2, 25). De zonde, grove ondankbaarheid na de bevoorrechting, verscheurt 
deze harmonie, werpt de mens terug in zijn broosheid, en vergankelijkheid 
en ontketent in hem, met het verlies van God, wanorde, dood en ellende. 

Onheil ís intussen nooit Jahweh'’s laatste woord. Gerechtigheid en barm- 
hartigheid behoren beiden tot zijn Wezen, zoals Hijzelf getuigt (Ex. 34, 
6-7; Eccli. 16, 12; Ps. 25, 10, 6; 103, 17; Joël 2, 13; Ez. 8, 23). 

Het goddelijk plan zal in de heilsgeschiedenis voortdurend door de men- 
selijke zonde worden doorkruist. Maar zonder ophouden zal Jahweh zijn 
heilswil plooien naar de nieuwe situatie door de zonde ontstaan. Van het 
woord verbondenheid (of trouw) op Hem toegepast, staat het Oude Testa- 
ment vol. Ja, de zonde schijnt Hem de gelegenheid te geven zijn plan op 
hoger niveau te verwezenlijken. 

Zeker, Hij komt de eerste mensen straffen, maar tegelijk paal en perk 
stellen aan het onheil. Hij laat de mens niet aan de verleider over, maar 
trekt partij voor hem, plaatst hem a.h.w. terug naar de goddelijke kant 
tegenover de slang, als gemeenschappelijke vijand. Deze heeft in de mens 
God willen treffen: God zal hem door de mens eens definitief overwinnen 
(Gen. 3, 15). Het fijne trekje aan het slot, dat Jahweh Elohim de mens 
leert, hoe zich te kleden, toont, dat Gods bemoeienis met de mens in weerwil 
van de zonde niet verloren ging. Zoals nog steeds niet. 

Het beeld Gods werd in de mens niet vernietigd, kan in hem niet ver- 
nietigd worden. Het behoort immers tot zijn wezen tot op zekere hoogte als 
God intelligentie en geestesvrijheid te zijn. Dit maakt hem echter tevens 
‚capax Dei’, zoals Bernardus zegt, d.w.z. vermogend om God zelf in zich 
op te nemen en in overgave aan een liefdevolle levensgemeenschap met 
Hem heilig, waar, goed, rechtvaardig, menslievend en zachtmoedig te zijn, 
zoals God dit alles is. Dan gelijkt het beeld op zijn model. 

Toen de mens echter, hoogmoedig en ongehoorzaam geworden, God en 
de levensgemeenschap met Hem verloor en geheel op zichzelf als levens- 
doel gericht raakte, werd hij een beeld, dat niet gelijkt. 

In Jezus Christus nu, de tweede Adam (Adam — mens) werd dit beeld 
in zijn Godsgelijkenis hersteld. Dank zij zijn vrijwillige vernedering en 
gehoorzaamheid tot de dood (Fil. 2, 5-11; Rom. 5, 12-19) herkreeg de 
mens zijn levensgemeenschap met God (1 Jo. 1, 3; Jo. 14, 23; 17, 21. 23; 
Rom. 5, 5; 8, 9) en ligt de weg naar de Boom des Levens weer voor hem 
open (Openb. 22, 1-5; KolmiltoS2omiKordd 5 m20528)) 
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Kroniek der bijbelbeweging in Vlaanderen 


DOOR EM. DE ROOVER O.PRAEM. 


Met de geschreven resultaten van tientallen persoonlijke contacten op de 
werktafel, menen we een accuraat en vooral een optimistisch beeld te kun- 
nen schetsen van de bijbelbeweging in Vlaams-België. Vergeleken bij Neder- 
land, Frankrijk en Duitsland, hebben wij nog een zekere achterstand in te 
lopen. Men stelt bij onze Vlaamse mensen nog te dikwijls een onbewuste 
schroom en een duidelijke onzekerheid tegenover de bijbel, ‚dat moeilijke 
boek’, vast. Maar er wordt heerlijke arbeid geleverd. 

Merkwaardig en bemoedigend lijkt op de eerste plaats de krachtige im- 
puls, die de gevestigde jeugdbewegingen tot bijbelherwaardering geven. 
Ook door de onderwijsmethoden vaart een nieuwe geest. Hiermede worden 
dergelijke waarborgen gegeven om te hopen voor de toekomst. De initia- 
tieven buiten school en organisatieverband, die nu reeds overal opduiken, 
zullen zich crescendo ontwikkelen. 

Bij het verzamelen van het feitenmateriaal, dat we rangschikken volgens 
de zopas geïnsinueerde grondstromingen, werd ons effectieve hulp ge- 
boden door zo gezaghebbende als vriendelijke Confraters en ook door 
enkele leken, waarvan we gaarne alfabetisch de namen vermelden: Dr N. 
Broeckaert, O.F.M. (Turnhout, Redactiesecretaris van „Sacerdos’), Dr F. 
Cardinaels (Luik, Professor aan het Groot Seminarie), Kan Dr Ghoos 
(Leuven, Nationaal Proost Boerinnenbond en B.J.B.-meisjes), Dr F. Hof- 
mans (Drongen, Professor aan het Seminarie), A. M. Huybrecht, O.P. 
(Gent, docent aan het Hoger Diocesaan Godsdienstinstituut), A. F. Pee- 
ters (Antwerpen, Algemene Proost van Chirojeugd), Karel Peeters (Brus- 
sel, Algemeen Secretariaat van K.S.A.-Jong-Vlaanderen), Lic. Moris, O.F.M. 
(Sint-Truiden, Professor aan het Scholasticaat der Minderbroeders), Drs 
Thevissen, O.S.Cr. (Diest, Professor aan het Scholasticaat der Kruisheren), 
Kan Prof Dr H. van den Bussche (Leuven, Hoogleraar), A. Van Haegen- 
borgh (Brussel, Nationaal Proost van V.K.S.J.), Mgr. L. Van Peteghem 
(Gent, Professor aan het Groot Seminarie, der Lekenorde van Sint-Paulus), 
de Zusters der Christelijke Scholen van Vorselaar. Verder verstrekten nog 
enkele bereidwilligen, die liefst niet vermeld werden, benevens studenten 
aan de Leuvense Universiteit en het Groot-Seminarie te Mechelen interes- 
sante gegevens. Aan allen onze oprechte dank. Zonder hen ware deze kro- 
niek der bijbelbeweging in Vlaanderen onmogelijk geweest. 
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De jeugdbewegingen 
B.B. 


In 1958-1959 luidde het jaarprogramma van de vrouwelijke Boeren-Jeugd: 
De Heer temidden van ons door bijbel en liturgie. Teksten uit het missaal 
werden telkens bepsroken en er werd meteen aangetoond, hoe dit woord 
van God in de liturgie tot vervulling komt. Deze studiekringen gingen door 
in alle plaatselijke afdelingen. In het jaar 1959-1960 kwamen de kernleden 
elke maand gewestelijk samen om het thema: De Bergrede en de acht Zalig. 
heden te bestuderen. Tijdens de recollecties, vier maal per jaar, werd ge- 
handeld over Ontmoeting met Christus. Hier was het de bedoeling, aan de 
meisjes de persoon van Christus levend en actueel voor te stellen, door 
contact met de Schrift. In vele landelijke parochies komt er van de ge- 
meenschapsmis weinig terecht. Alle heilige missen in B.J.B.-verband wor- 
den daarom als gemeenschapsmis gevierd en het is verheugend vast te 
stellen, dat meisjes hierover spontaan hun waardering uitdrukken. De B.J.B. 
beoefent ook ijverig het psalmzingen. De Psalmliederen voor ons volk van 
I. De Sutter, worden door ruim tienduizend meisjes werkelijk gezongen op 
tal van regionale en lokale bijeenkomsten. Onlangs werd begonnen met het 
inrichten van bijbelwaken. Voor de teksten bedient men zich van de werk- 
map die ter zake werd uitgegeven door het Centrum voor Catechisatie van 
Antwerpen (Jodenstr. 20). 


Chirojeugd 


Uit het hoofdkwartier van Chirojeugd meldde de algemene proost, dat 
de bijbelactie hem sterk ter harte gaat en dat de afstand die bestaat tussen de 
13-18 jarigen en de bijbeltekst als dusdanig de enige verklaring biedt van 
een eerder mager bilan van bijbelactiviteit in de Chiro. Er werd nochtans 
reeds heel wat gepresteerd en mogelijke suggesties worden dankbaar aan- 
vaard. Vooral in Advent- en Vastentijd worden regelmatig korte avond- 
waken voorzien, met voorlezingen uit de bijbel, in het bijzonder uit het 
evangelie, soms met enkele aangepaste teksten uit het Oude Testament, 
omlijst met muziek en liederen. Materiaal daarvoor werd samengebracht in 
werkmappen: Advents- en Kerstfarde, Paasviering, Bezinningsstonden voor 
Knapen-Kerels. Gelijkaardige waken worden gegeven in de periode van 
de voorbereiding op de belofte. Gezamenlijke bespreking van een evange- 
lietekst, met beantwoording van vragen, wordt regelmatig gehouden in de 
wekelijkse vergaderingen voor leid(stjersvorming, in de vendelvergade- 
ringen van de 14-17-jarigen (vanaf dit jaar ook voor de meisjes) en in 
recollecties op regionaal plan. Voor de 14-18 jarigen werd een bezinnings- 
boekje uitgegeven op basis van evangelielezing: Wij treden voor Uw aan- 
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schijn, Heer. De vastenwerking voor de massa van jongeren tussen 14 en 
18 jaar, dit jaar verspreid op 70.000 exemplaren, voorzag in 1961 een 
dagelijkse lezing uit het evangelie van Markus, onder het motto: De bevrij- 


dende weg. 
EK. 


In de Eucharistische Kruistocht wordt een ruime plaats gelaten voor per- 
soonlijk initiatief. Dat een bijbelse oriëntatie daarbij gewenst wordt, blijkt 
o.m. uit het programma van de laatste Eucharistische Vormingsdagen te 
Hasselt, waar tijdens de voorbije paasdagen gesproken werd over Bijbelse 
Vroomheid, Leven naar het Evangelie en Toepassingen van de vernieuwde 
bijbelmethode in het godsdienstonderricht. 


RSL. 


Een eerste merkwaardige stoot tot bijbelse vernieuwing werd gegeven op 
de leidersmale van de gouw Oost-Vlaanderen te Loppem, in de vacantie 
van 1954, door het houden van bijbelstonden. Het initiatief werd onmid- 
dellijk opgenomen in de algemene bewegingstijdschriften: voor de leiders 
in Richten (1954-55, afl. 2, 144-149) en voor de priesters in Floreat 
(1955-56, afl. 2, 33-35). 

Sindsdien houdt men in vele bonden regelmatig bijbelstonden. De ver- 
melde tijdschriften publiceerden korte thematische schema's, als: de leider, 
de tocht, de arbeid, de pelgrim, het gebed, het vasten, de Kerk, de verwach- 
ting, verheerlijking door vernedering, Emmausgangers. De ronden voor 
Hernieuwers en Jonghernieuwers beginnen steeds met een korte bezinning 
over evangelieteksten. In het Jongvlaams Gebedenboek, (le druk 1955, 2e 
druk 1957) verschenen niet alleen de primen en de completen maar ook 
een Jongvlaamse wake, geheel bijbel-liturgisch opgevat, in de zin van met- 
ten en lauden. De inspiratie voor de Paastocht-Vastenoffensief van dit 
jaar werd geput uit het Onze Vader. Er werden twee reeksen foldertjes 


verspreid, voor hoger en lager middelbaar onderwijs (zie verder, onder 
VKS). 


VVKS. 


In Scouting wordt een voortreffelijke plaats aan de bijbel gegeven. Vooral 
in verband met het verkrijgen van insignes. Zo staat in de godsdiensteis 
voor het eerste-klasinsigne (Verkenners, 14-17 jaar): „Volgens opdracht 
uit het evangelie of het Nieuwe Testament de persoon van Christus en van 
de apostelen beschrijven, ofwel de teksten opzoeken en verklaren over een 
van de volgende punten: Mystiek Lichaam van Christus, de stichting van de 
Kerk, Onze Lieve Vrouw’. Verkenners kunnen het vaardigheidsinsigne 
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‚Bijbelkenner’ bekomen. Vereist daartoe is: 1° in grote lijnen van ieder 
evangelie kunnen aanduiden: de tijd waarin zij werden opgesteld en hun 
eigen karakter. De vier evangelies gelezen hebben; 2° een eenvoudige 
geografische en historische kennis hebben omtrent Palestina, het leven van 
de Joden ten tijde van Christus, hun feesten en gebruiken; 3° in chrono- 
logische volgorde de voornaamste feiten uit Christus’ leven kunnen op- 
sommen. De voornaamste parabels kunnen uitleggen; 4° uit het Oude 
Testament kennen: de voornaamste voorspellingen omtrent de Heer en de 
voornaamste personen en gebeurtenissen die zijn leven hier op aarde en 
de stichting van de Kerk voorafbeelden. In het aalmoezeniersblad Vier 
moet branden verscheen een uitvoerige kommentaar over dat vaardigheids- 
insigne „Bijbelkenner'. Het maandelijks godsdienstig vormingswoord in 
‚De Verkenner’ is reeds drie jaar lang gewijd aan een passage uit het 
evangelie (tekst en kommentaar). Leiders en leidsters krijgen elke maand 
een schriftuurtekst opgegeven, die door de aalmoezenier of leider kan be- 
sproken worden in de vergaderingen. Het vormend woord in groepsraden 
en ereraden (samenkomsten van patrouilleleiders) bestaat dikwijls uit een 
lezing uit het Nieuwe Testament, met kommentaar. Op recollecties, in 
Rondetafelvergaderingen voor Voortrekkers en Cursussen voor leid (sters 
werden reeds verscheidene bijbelstonden gehouden. 


V.K.B. en K.BM.]. 


Tijdens het jaar 1959-1960 hebben de Vrouwelijke Katholieke Burgers- 
jeugd en de Katholieke Burgers- en Middenstandsjeugd de bijbel uitdruk- 
kelijk op hun programma ingeschreven. Uit vroegere pogingen was vooral 
de nood aan inwijding in het historisch milieu gebleken. Beide bewegingen 
hebben nu voor de maandelijkse bestuursvergaderingen volgende actie op- 
gevat: er wordt telkens één aspect belicht van het historisch milieu van 
het evangelie, min of meer uitgekozen in verband met het tweede doel, nl. 
een doorlopende lezing van het Lukasevangelie. Zodoende krijgt men op 
elke vergadering een brok algemene inleiding en twee hoofdstukken van 
Lukas, kort overlopen. In aansluiting daarbij komen enkele niet ver-ge- 
zochte toepassingen voor het godsdienstig, apostolisch en moreel leven. 
In de V.K.B. sluiten daarbij de aangeduide teksten aan voor de dagelijkse 
overweging der militanten (Levende Bron) waardoor een tamelijk losse 
thematische lezing van het Lukasevangelie met een aantal parallelteksten uit 
de andere evangelies bereikt wordt. 

Hetzelfde initiatief wordt op een andere wijze voortgezet in het werk- 
jaar 1960-1961. Nu werden een aantal teksten (één per maand) uit het 
Nieuwe Testament, voornamelijk uit de evangelies, gegroepeerd rond het 
jaarthema: Nieuw zijn. De inwijding bestaat in een schets van de literaire 
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en religieuze kontekst, een kort, niet te moeilijk maar toch exegetisch kom. 
mentaar (vers voor vers) en opnieuw voor de hand liggende religieuze en 
morele toepassingen voor het actuele leven. 


VKS]. 


De nationale proost van de Vrouwelijke Katholieke Studerende Jeugd 
schrijft uit Brussel: „Het echte K.A.-werk in het gespecialiseerde milieu be- 
staat er in, het leven van dit milieu voortdurend te toetsen aan het evan- 
gelie. Dit veronderstelt, naast kennis van het milieu en actie in dit milieu: 
kennis en lectuur van de bijbel, bezinning hierop, en confrontatie van het 
eigen leven en dit van het ganse milieu met het evangelie. Dit is ons grond 
principe. In die zin wordt in iedere ronde (bijeenkomst van een groepje, 
dat zich op zijn K.A.-werk bezint) een evangeliestudie en bezinning ge- 
houden, en tracht men er toe te komen langs concrete acties het evangelie 
in het leven binnen te brengen’. Het is duidelijk, dat deze evangeliebespre- 
king en de confrontatie met eigen leven moeilijk zijn. Daarom wil de be- 
weging de meisjes helpen, door op de leidsters- en kernledenkampen tel- 
kens een bijbelbespreking te organiseren, aan de hand van een tekst met 
enkele vragen; door op de gewone kampen der leden te trachten met de 
meisjes een bijbelstonde te houden; door in de leidstersbladen (Werk en 
Vorder en Blije Groet) regelmatig bijbelteksten en -bespreking op te geven, 
voor het persoonlijk leven der leidsters en voor het gebed met hun afde- 
lingsraad of met de groepjes. 

Het gebedsleven der V.K.S.J.-ers wordt sterk bijbels gericht. Dit ge- 
beurt 1° door de liturgie: iedere eucharistieviering wordt ten zeerste ver- 
zorgd. De plaats van de bijbel daarin is duidelijk. De dienst van het Woord, 
de zang van de psalmen vraagt aandacht; vele waken bereiden de liturgie 
van de zondag voor; 2° langs de gebeden vóór en na de vergaderingen, 
de gebeden die worden voorgesteld als morgen- en avondgebed, waarin de 
bijbel een grote plaats inneemt (primen en completen, zelf samen te stellen 
gebeden); 3° langs de gebedswaken, die meestal bijbelwaken zijn. Zo krij- 
gen de leden ieder jaar speciale waken voor iedere week van de Advent, 
de week van de eenheid, de Vasten, de recollectie der toekomstige leidsters 
(met Kerstmis), de dag vóór de gouwdag of een groot feest, het kamp. 
Speciaal dient vermeld te worden de Vastenwerking, die samen met de 
K.S.A. gevoerd wordt en waaraan 75.000 jonge mensen deelnemen. De 
zeven foldertjes voor iedere week van de Vasten zijn bijbels in hun uit 
gangspunt (1960: de acht zaligheden; 1961: het Onze Vader) en zijn 
bijbels in de suggesties voor persoonlijk gebed, die er op voorkomen. Uiter- 
lijk manifesteert de liefde voor de bijbel zich in het feit dat de V.K.S.J.-ers 
hem als boek een ereplaats geven in het lokaal of bij een wake of op een 
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openingsformatie. Bij grote gelegenheden begint de dag met een lezing uit 
de bijbel, die plechtig naar voren wordt gebracht, tussen bloemen of kaar- 
sen, en daarna een ereplaats blijft behouden, de ganse dag door. Op dit 
ogenblik wordt een sterk verlangen opgemerkt naar een langer gezamenlijk 
gebed, vooral bij de leidsters. Hieraan wordt voldaan bij retraites, afdelings- 
raden en leidstervergaderingen. Men geeft hun dan meestal bijbelteksten en 
leert hen daarbij psalmen te kiezen en andere teksten om de eerste te 
illustreren. Ieder jaar wordt de werking in het milieu gezien vanuit een 
religieus thema, dit van de „Actie voor meer geloofsleven’. Het thema van 
dit jaar is de Heilige Geest. Over de geest en de Heilige Geest worden 
teksten bestudeerd en geciteerd tijdens de bijeenkomsten en in de bladen 
der leden (Bronnen, Zonnige Jeugd, Roodkapje). 

Sedert 1960 wordt ieder jaar een voettocht van één dag georganiseerd 
met bijbelthema. In 1960 was dit: „het geluk’; in 1961 zal het zijn: „de 
Heilige Geest’. 


In de scholen 


Over het hele Vlaamse land noteren we een kranige actie bij het onder- 
wijzend personeel voor hernieuwing op bijbelse grondslag. Plaatselijke krin- 
gen van het C.O.V. wijdden hun bezinningsdagen aan de bijbel, in de 
vorm van voordrachten. „Conferenties’ van onderwijzers en onderwijzeressen 
werden besteed aan eenzelfde onderwerp. 

In het Middelbaar Onderwijs zijn de handboeken tegenwoordig bepaald 
bijbels geïnspireerd. Meerdere leraars houden van „bijbelse exploraties’. Dat 
zijn practische opgaven, die de leerlingen in persoonlijk contact willen 
brengen met de gewijde teksten. De leraar kan kommentaar geven, zo breed 
hij wenst, er groeit bewust en onbewust een sfeer, een denkwijze, die ge- 
baseerd is op de Openbaring. Sommige scholen organiseren in klasverband, 
of in groepjes, bijbelstonden en bijbelwaken. Meestal lukt dit best, wan- 
neer het gebeurt als voorbereiding op de grotere liturgische feesten. Geleid 
door een ervaren priester, boeken die waken steeds het ruimste sukses. Zo 
werd te Diest, door vrijwilligers uit de rhetorica en poësis van de Huma- 
niora der Zusters van de Voorzienigheid een bijbelclub gesticht. Om de 
veertien dagen vergaderen de meisjes met de godsdienstleraar, om na voor- 
bereiding de tekst van de Handelingen der Apostelen te bespreken. Onge- 
veer de helft der leerlingen doet spontaan mee. Op andere plaatsen houdt 
men van tijd tot tijd grote bijbelwaken, „bijbelse celebraties’, met zicht- 
bare voldoening. 

De Zusters der Christelijke Scholen van Vorselaar (Antwerpen) herwer- 
ken de handleidingen voor het godsdienstonderricht in de Lagere Scholen. 
Het ligt in de bedoeling van de auteurs, per graad, het volgende werkmate- 
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riaal ter beschikking te stellen: een handleiding met uitgewerkte lessen 
voor de leerkracht; een keurig-geïllustreerd handboek voor de leerling; een 
prentenreeks in kleuren (honderd voorstellingen) ter illustratie van de les- 
sen; een reeks van vijf filmstroken, als herhalingsmiddel. Voor de eerste 
graad werden die vier programmapunten reeds volledig uitgewerkt. De 
leerkrachten beschikken over Herboren (twee delen), de leerlingen over 
Mijn beste Vriend, en beiden over Van Ins godsdienstprenten voor de 
eerste graad (48 x 36, in vierkleurendruk) en De Blijde Boodschap, vijf 
filmstroken. Voor de derde graad verscheen reeds Met Christus verrezen 
(twee delen), een volledige omwerking van de godsdienstlessen op bijbels- 
liturgische grondslag, naar de vernieuwde inzichten in de theologie van de 
laatste jaren. Opdat de handleidingen met uitgewerkte lessen zo degelijk 
mogelijk zouden zijn, werd voor het nalezen der teksten beroep gedaan op 
Mag. L. Janssens van Leuven en de professoren Giblet en De Haes van 
Mechelen. 


Andere initiatieven 


Werkgemeenschap 


Op 4 october 1959 ging in het Groot Seminarie te Gent de stichtingsver- 
gadering door van een werkgemeenschap der Vlaamse exegeseprofessoren, 
die werkelijk les geven aan seminaristen of scholastieken. Beslist werd, twee 
of driemaal in het jaar te vergaderen, om elkaar zoveel mogelijk hulp bij de 
practische voorbereiding der cursussen te geven. Een belangrijk positief 
resultaat van deze bijeenkomsten is de redactie van gezamenlijke nota's voor 
de studenten, over de diverse materies die moeten en kunnen in de lessen 
behandeld worden. Elke collega neemt op zich, een kommentaar te maken 
op een deel van de Schrift, zodat het kan gebruikt worden als handleiding 
voor de studenten. Het zwaartepunt valt hierbij op de theologische inhoud, 
de gedachtengang en de literaire verwoording van de bijbelboeken. Tegen 
Pasen 1962 hoopt men met een gedeelte van dit opus klaar te zijn. Aan- 
vankelijk zullen de onderscheiden cursussen gepolycopiëerd worden. Het 
is evenwel niet uitgesloten, dat men later tot het uitgeven van een Hand- 
boek der Schriftstudie voor de Belgische Seminaries en Scholasticaten be- 
sluit. Wie weet, groeit uit de samenwerking tussen de Vlaamse exegeten 
ook niet een bijbelvertaling die nu eens degelijk rekening houdt met het 
taalgevoel van de mensen uit het Zuiden.1 


1 Uw hoofdredacteur heeft even getwijfeld of hij deze zin niet zou schrappen. 
Wanneer hij haar gehandhaafd heeft, dan komt dit omdat hij het met deze inpliciete 
critiek volkomen eens is. Er zal in de toekomst een veel grotere samenwerking 
moeten groeien op godsdienstig gebied tussen Vlaanderen en Nederland. Op litur- 
gisch gebied staat ze in haar beginstadium, doch in casu op bijbels en katechetisch 
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Godsdtenstcentra 


Naast het Hoger Instituut voor Godsdienstwetenschappen van Leuven 
bestaat sinds verschillende jaren een diocesaan Godsdienstinstituut voor 
leken te Gent, waar ongeveer 170 cursisten ingeschreven zijn. Nu is dit een 
‚Hoger Instituut’ geworden, dat een organisatie heeft naar Leuvens model 
en gegradueerden en gediplomeerden vormt voor godsdienstonderricht in 
de lagere cyclus van het Middelbaar Onderwijs en in het Lager Onderwijs. 
Het is een Instituut met full-time studies van godgeleerdheid voor leken 
en religieuzen. Het aandeel van de Schrift daarin valt op. 


Onafhankelijk van die grote cursus heeft het Gentse Godsdienstinsti- 
tuut, op aanvraag van jeugdorganisaties, een verkorte cursus ingericht: „Het 
Woord van God’ (,Heilsontmoeting met de mens’). Hiermede wordt ge- 
iĳjverd voor de verspreiding van een moderne synthese van de heilsgods- 
dienst. De cursus duurt 36 uren en loopt over 12 zaterdagen. Tot hiertoe 
werden vier van die cursussen op touw gezet: twee in Gent, een in Sint- 
Niklaas en een in Aalst. Nagenoeg 1.800 mensen, waarvan velen in het 
onderwijs staan, volgden de cursussen. Er bestaat een gepolycopiëerde 
tekst, verspreid op meer dan 2.000 exemplaren. Toekomend jaar zal die 
cursus denkelijk nog georganiseerd worden in Oudenaarde en in Eeklo. 

In het kader van de theologiecursussen, waartoe besloten werd door het 
Comité van de hogere Oversten van de religieuzen in België, werd de 
organisatie van een dergelijke cursus voor Limburg toevertrouwd aan de 
Vlaamse provincie der Minderbroeders, in nauwe samenwerking en vol- 
komen overleg met het bisdom Luik. Naam: School voor Theologie, Lim- 
burg. Deze theologiecursussen, die ook een bijbelse sectie omvatten (naast 
dogma, moraal, liturgie en ascetica) werden of worden op vier plaatsen ín 
Limburg gegeven: Sint-Truiden, Hasselt, Tongeren en Mechelen aan de 
Maas. In principe duurt de cyclus drie jaar; na het derde jaar moet een 
dissertatie gemaakt worden, waarna men een diploma krijgt. De lessen, 
een vijftiental per vak en per jaar, zijn bestemd voor kloosterzusters en 
broeders. 

Het Centrum voor Catechisatie van Hasselt, organiseert lessen voor het 
onderwijzend (religieus en leken-) personeel. Op het programma van vorig 
jaar noteerden we een serie bijbellessen. 

Te Antwerpen bloeit het „Centrum voor Catechisatie’. De affiches van 


gebied is ze evenzeer een dringende eis, die ondanks de geluiden die men hierover 
laat horen nog maar steeds geen werkelijkheid wordt. De nieuwe bijbelvertaling is er 
een symptoom van. Een tweede nieuwe bijbelvertaling, maar nu van de Vlaamse 


exegeten, ís echter de oplossing niet. 
Dom Ambrosius Verheul o.s.b. 
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‚Gods Woord’, die langs alle grote wegen prijken, worden daar opgesteld 
en verspreid. Zo brengt men de bijbel op straat. Toch is het een feit, zeg: 
gen de verantwoordelijken, dat de morele affiches meer gevraagd worden 
dan de zuiver bijbelse. Sinds zeven jaar wordt in het Centrum een bijbel- 
cursus ingericht, waar men vooral doet aan het lezen van de bijbel. De 
kring bestaat uit ongeveer vijftig getrouwen, intellectuelen. Voor de ge- 
wone gelovigen worden ook cursussen ingelegd, die heel de katholieke ge- 
loofsschat doornemen in modern, bijbels perspectief. Die lessen worden 
gevolgd door een 200 personen, meestal afkomstig uit onderwijzerskringen. 


Lekenorde 


In de ‚Lekenorde van Sint-Paulus’ wordt intensief gewerkt aan bijbelse 
vorming. Artikel 7 van de Statuten voorziet dat de leden dagelijks een 
kapitteltje uit het Nieuwe Testament zouden lezen en zich daarover in 
stilte bezinnen. De Lekenorde heeft reeds duizenden N.T. (boven de 
10.000), honderden O.T. en tientallen volledige bijbels gecolporteerd. Drie 
nummers van „De Rots’ werden geheel aan de bijbel gewijd. Eén was 
samengesteld met inleidende artikels over de Schrift, een ander handelde 
over de vooroordelen tegen de bijbel en onlangs verscheen een derde num- 
mer, over de elf eerste hoofdstukken van Genesis. Deze laatste tekst werd 
ook in boekvorm uitgegeven, als nummer 1 van een beginnende reeks 
Rotsschriften, te redigeren over bijbelse, liturgische en religieuze onder- 
werpen. 


Besluit 


Het zou te ver voeren, de volledige lijst te willen citeren van àl de plaat- 
sen in Vlaanderen waar bijbelclubs, -forums en -voordrachten geprogram- 
meerd worden. Elke stad van ons land zou men vermeld zien. Er zal nog 
meer gedaan worden in de toekomst: de jeugd treedt aan! 

Inspanningen zullen vereist worden. Zoals blijkt uit dit getuigenis van 
een zielzorger: „Wij ondervinden dat het niet zo gemakkelijk is onze ge- 
wone jongens en meisjes te brengen tot de lezing van de Schrift. Wanneer 
een bekwaam priester hun degelijke uitleg geeft, boeit het hen werkelijk 
fantastisch, maar om er zelf zo maar in te gaan lezen, daarvoor ontbreekt hun 
de nodige inleiding en me dunkt zijn er te weinig priesters in staat hun de 
gepaste inleiding ter zake te geven’. 

De verantwoordelijkheid van onze priesters voor het reeds bereikte resul. 
taat en voor wat nog te doen staat, wordt hiermede klaar onderlijnd. Daar- 
om hopen wij, optimistisch, op een nog weliger bloei van Vlaanderens 
jonge bijbelbeweging. 
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Boekbespreking 


L BIJBEL 


A. ROBERT & A. Feuirrer, Introduction 
à la Bible, 1 & II, Desclée & Cie, I: Alge- 
mene inleiding en het Oude Testament, 
re uitg. Parijs-Doornik 1957, 2e herziene 
en verbeterde uitgave, ibid. roso. II: Het 
Nieuwe Testament, ibid. 1959. 


Zoals het voorwoord zelf het uit-druk- 
kelijk onderlijnt willen deze twee om- 
vangrijke (880 en 939 blz.) boekdelen 
aan priesters en ontwikkelde leken een 
brede uiteenzetting bezorgen van de hui- 
dige stromingen in de exegese en dit in 
de geest van de katholieke leer. Wie in 
deze inleiding een definitief antwoord zou 
zoeken op alle mogelijke bijbelse pro- 
blemen, wie meent nu een boek te kunnen 
vinden dat men een ieder kan ter hand 
stellen, vergist zich. Men moet dit werk 
doormaken in de geest waarin het ge- 
schreven werd en dan zal men de zo 
gunstige beoordelingen van katholieken 
en niet-katholieken ten volle beamen. 

Deel I bestudeert na een algemene in- 
leiding op de Bijbel de verschillende 
boeken van het Oude Testament. Onder 
de vorm van een besluit wordt het ein- 
de van dit deel gewijd aan het ontstaan 
van de oudtestamentische boeken. 

Na een onderzoek van het midden 
waarin zij ontstonden bespreekt deel II 
de verschillende geschriften van het 
Nieuwe Testament en als besluit vinden 
wij hier een overzicht van de voornaam- 
ste nieuwtestamentische themata, onder- 
zocht in het licht van het Oude Testa- 
ment. 

De grote waarde van deze inleiding 
bestaat wel hierin dat zij ons enerzijds 
aanduidt welke in de verschillende do- 
meinen van de exegese de verworven- 
heden zijn, die door de onvermoeibare 
arbeid van de laatste decennia werden 
geboekt, en ons anderzijds ook doet in- 
zien welke belangrijke problemen nog op 


een oplossing wachten. 
RAC 


Dom. C. CHARLIER, Bijbel lezen met de 
Kerk, Roermond-Maaseik, J. J. Romen en 
Zonen, 1961, 348 blz. 


Dit prachtige, voorname boekwerk is 
een vertaling van Charliet's ‚Lecture 
chrétienne de la Bible’, dat in Getuigenis 
3 (1958-1959) 135-136 besproken werd. 

Nogmaals spreek ik als mijn overtui- 
ging uit: dit boek is de beste inleiding 
tot het lezen van de H. Schrift. Er spreekt 
een bepaalde mentaliteit uit, die inspire- 
rend werken kan voor iedere bijbellezer. 
Vooral het zesde en negende hoofdstuk 
zijn van groot belang. 

Het Franse origineel was moeilijk te 
vertalen. We mogen dankbaar zijn dat 
de monniken van Oosterhout er in ge- 
slaagd zijn tot deze goede vertaling te 
komen. Wel staan er zeer veel vreemde 
woorden in de Nederlandse tekst, die 
daardoor soms onbegrijpelijk wordt (de 
onmisbare inittateur (49), ultieme ver- 
tolker (129), tangentiale methode (153,) 
subsisterende openbaring (248), het evo- 
lutieve perspectief (300), sapiëntele lec- 
tuur (319) enzovoorts). 

Te betreuren is dat de uitgever in deze 
voortreffelijke uitgave de bibliografische 
noten achter ieder hoofdstuk en het ana- 
lytisch register (+ soo trefwoorden!) 
aan het einde van het boek, welke de 
Franse editie sinds de vierde druk be- 
vatte, niet heeft overgenomen. Dit is een 
groot verlies voor de bruikbaarheid van 
het boek. De eerste leemte heeft men 
trachten aan te vullen door een litera- 
tuuropgave van twee bladzijden („voor 
verdere studie’) achter in het boek te 
plaatsen. Ondanks het feit dat dit over- 
zicht door een voortreffelijk bijbelge- 
leerde is samengesteld, kan het niet be- 
vredigen en mist het de aantrekkelijkheid 
van de overzichten der Franse editie. De 
typering en onderlinge vergelijking van 
de tijdschriften „Het Heilig Land’ en 
Getuigenis’ zijn onjuist! PAD: 
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J. VENARD CJM, Israel in der Geschichte, 
Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1958, go blz. 


Dit werkje verscheen in de serie „Die 
Welt der Bibel, Kleinkommentare zur 
Heiligen Schrift’. De boekjes, die in deze 
serie verschijnen, zijn voor het meren- 
deel vertaald uit het Frans. Ook „Israel 
in der Geschichte’ is uit het frans ver- 
taald. De Franse titel luidt: „Bible et 
Histoire. les siècles bibliques’. De Fran- 
se serie „Evangile’ staat onder leiding 
van P. Gourbillon o.p. 

De auteur geeft de voornaamste pro- 
fane teksten en de meest bekende ar- 
cheologische vondsten, die de historische 
achtergrond van de bijbelse heilsfeiten 
belichten. Hij groepeert zijn stof rond 
vijf thema’s: 1. Oer ten tijde van Abra- 
ham, 2. Egypte in de dagen van Josef 
en Mozes. 3. Kanaan gedurende het tijd- 
vak van de Rechters en de Koningen. 
4. Assyrië vanaf de g-de tot de 7-de 
eeuw v. Chr. 5. Babylonië tijdens de 
ballingschap van de bewoners van het 
Koninkrijk Juda. 

Chronologische overzichten verhogen 
de bruikbaarheid van het boekje. Gods- 
dienstleraren, die ook inleidende lessen 
geven op het lezen van de H. Schrift, 
zullen hier veel bruikbaars bijeengebracht 
vinden. GEVARVE 


D. JUDANT, Les Deux Israel, Paris, Les 
Editions du Cerf‚ 29, boulevard Latour- 
Maubourg, 1960, 250 blz., 20 Xx 13 cm. 


In dit boek staat het begrip Israël’ 
centraal. Het ziet de ontwikkeling van 
het heil’ in het verloop der beide Tes- 
tamenten. 

We zien in dit werk vanuit de vraag 
‚Is er een mysterie Israël? zeer belang- 
rijke zaken behandeld: de uitverkiezing 
van het volk Gods; Israël en Jesus Chris- 
tus; de verblinding van het oude Israël; 
het ‚eeuwige’ van Israël; de erfenis van 
de Kerk; het verlies van de voorrechten 
van het joodse Israël; het nieuwe van 
het Verbond van God met het nieuwe 
Godsvolk (en dit zijn allen, ‚de velen’); 
de wederkeer van het joodse volk en 
de universaliteit van het volk van God. 

De lezing en studie van dit belang- 
rijke geschrift zal een ware verdieping 
van het inzicht betreffende de heilsge- 


schiedenis geven. Het boek biedt een 
hoopvol perspectief. Onder de vier 
„annexen’, die de schrijver het boek mee- 
gaf, verdient „Antisemitisme en antiju- 
daisme’ om de actualiteit een bijzondere 
aandacht. fr. M. B. M. 


Frrrs LeisT, Der grössere Gott, München, 
Manz Verlag, 1960, 270 blz. 


Door een niet-vakman wordt in dit 
boek een levendig overzicht gegeven van 
het hele Oude Testament, met sterke na- 
druk op het profetisme. De bedoeling 
van dit werk: de christen de grootheid 
en de majesteit van God in het open- 
baringsgebeuren te doen beseffen, is ze- 
ker bereikt. Het boek is warm, overtui- 
gend en in uitstekende taal geschreven. 
Soms is het wat ongenuanceerd. Voor 
een eerste kennismaking met de bood- 
schap van het Oude Testament van har- 
te aanbevolen. PD: 


CHARLES BURGARD, La Bible dans la Litur- 
gie, Casterman—Maredsous, 1958, 195 blz. 


In de collectie „Bible et Vie Chré- 
tienne’ werd in boekvorm een serie ar- 
tikelen uitgegeven, waarvan de Engelse 
uitgave besproken werd in deze jaargang 
van Getuigenis, blz. 170—171. A.H. 


P. E‚. BONNARD, Le psautier selon Jérémie 
(coll. Lectio Divina, no. 26), Parijs, Du 
Cerf, 1960, 281 blz. 


Dit boek voert als ondertitel: „influen- 
ces littéraire et spirituelle de Jérémie 
sur trente-trois psaumes’. 

We komen met de studie van de psal- 
men langzamerhand in een tweede fase. 
Als eerste fase beschouw ik dan de ver- 
ticale doorsnede van het psalterium, door 
de studie der litteraire genre's en de 
Sitz im Leben van ieder genre. Deze 
eerste fase is in grote trekken voorbij en 
er heerst voldoende zekerheid over de re- 
sultaten ervan om steeds meer aandacht 
te gaan besteden aan de tweede fase van 
het psalmenonderzoek, namelijk de hori- 
zontale doorsnede van het psalterium, 
door de psalmen te verbinden aan de 
verschillende stadia van de ontwikkeling 
van Israëls vroomheid. Het verband van 
de verschillende psalmen met het wijdere 
religieuze kader van hun tijd, met stro- 
mingen en strevingen binnen Israëls re- 
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ligieuze bestaan, is van groot belang om 
de religieuze boodschap van ieder lied 
en de juiste draagwijdte van de in het 
litteraire genre uitgedrukte gedachte na- 
der te bepalen. 


Dit boek is een der eerste meer syste- 
matische onderzoekingen in het tweede 
stadium van het psalmenonderzoek. Na 
de reeds gedane suggesties in deze rich- 
ting en de hier en daar gemaakte losse 
opmerkingen, vinden we hier een con- 
creet en gedetailleerd onderzoek van het 
verband (literair en doctrinair) tussen 
de profeet Jeremias en de psalmen. De 
auteur komt tot de bevinding dat 33 psal- 
men van Jeremias afhangen en onder 
invloed van de geestelijke nakomelingen 
van deze profeet ontstaan zijn. Zoals men 
weet, is een dergelijk onderzoek naar 
verwantschap tussen diverse bijbelteksten 
steeds een zeer delicaat werk. Verwant- 
schap en gelijkheid tussen twee teksten 
zegt nog niet per se dat ze onmiddellijk 
van elkaar afhankelijk zijn. Hier wordt 
grote wetenschappelijkheid en fijn aan- 
voelingsvermogen vereist. Vaak heeft 
Bonnard me kunnen overtuigen en staan 
we voor een psalm die klaarblijkelijk 
sterk door Jeremias beïnvloed is. Soms 
echter vind ik de conclusies of de ge- 
insinueerde conclusies te ver gaan. Hoe 
bewijst men de afhankelijkheid? Zou 
men soms ook niet even goed kunnen 
concluderen dat Jeremias van de reeds 
bestaande psalm afhankelijk is? Boven- 
dien gaat de auteur m.i. meestal te uit- 
sluitend op litteraire overeenkomsten af 
en krijgt de verwantschap in religieuze 
ideeën niet voldoende nadruk. Toch zal 
ieder die dieper op de psalmen wil in- 
gaan, in dit boek met zijn concrete be- 
naderingswijze, een goed uitgangspunt 
vinden en rijk materiaal voor verdere 
studie. Naast de auteur mogen we ook 
de al te vroeg gestorven Albert Gélin, 
die het ontstaan van dit boek gestimu- 
leerd heeft, dankbaar zijn voor de reso- 
luutheid waarmee deze nieuwe en voor 
het begrip der psalmen zo belangrijke 
weg werd ingeslagen. PAD 


Dr. A. VAN DEN BORN, Kronieken, Roer- 
mond—Maaseik, 1960. 


De merkwaardige reeks van „De boe- 


ken van het Oude Testament, uit de 
grondtekst vertaald en uitgelegd onder 
redactie van Dr. A. van den Born, Prof. 
Dr. W. Grossouw en Prof. Mag. Dr. J. 
van der Ploeg O.P.’ wordt nu voortge- 
zet met een studie over Kronieken I & 
IL. In de inleiding wordt gehandeld over 
de naam, de inhoud, het karakter, de 
compositie, de theologie, de tekst van 
deze boeken en over het gebruik dat ervan 
gemaakt wordt in het Oude en in het Nieu- 
we Testament evenals in de romeinse litur- 
gie. Dan volgt zoals in de andere delen van 
deze reeks de vertaling uit de grondtekst 
met de nodige verklaringen. RICH 


Louis Bouyer, Le gqwatrième évangile. 
Tournai-Paris, Editions Casterman; Edi- 
tions de Maredsous, 1958, 4e édition, 
240 blz. 


Het feit, dat van dit werk de vierde 
editie verschenen is, is reeds de beste 
aanbeveling. Bovendien hoeft de auteur 
niet ingeleid te worden, daar hij door 
meerdere invloedrijke publicaties alom 
bekend is. 

Deze evangelie-commentaar verscheen 
in de serie „Bible et vie chrétienne’, die 
naast het gelijknamige tijdschrift ver- 
schijnt. Serie en tijdschrift hebben tot 
doel de H. Schrift nader tot de lezers te 
brengen als bron van geestelijk leven. 
Naast een algemene inleiding op het 
evangelie volgens St. Jan geeft de auteur 
een eigen vertaling en een doorlopende 
commentaar. Er zijn intussen nieuwere 
commentaren op het theologisch rijke 
vierde evangelie verschenen. Toch blijft 
dit werk van Bouyer zijn eigen waarde 
behouden. Het zou in een bijbelkring 
van meer gevorderden als leiddraad kun- 
nen dienen, GARVE VE 


G. M. Benrer op, Les Paroles d'adieux 
du seigneur, Paris VII, Les éditions du 
Cerf, 1960. 284 blz, 22,7 Xx 14 cm. 


Dit werk, no. 27 in de serie „Jectia 
divind, geeft een theologisch en spiri- 
tueel commentaar op Christus’ afscheids- 
reden: Joh. 13-17. Behalve een kennen 
en dieper verstaan op grond van een 
filologische analyse van de teksten, is 
dit commentaar in staat de „goût' voor 
dit deel van het Johannesevangelie mee 
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te delen. Met grote liefde en zorgzaam- 
heid heeft deze duitse in het frans pu- 
blicerende auteur zich gebogen over „le 
dernier discours terrestre du Christ’, en 
ons in zijn speurend werk Christus doen 
zien in zijn heil-bewerkende betekenis. 
Hij leidt ons binnen in het centrum van 
de Openbaring, de betrekkingen tussen 
Vader, Zoon en Heilige Geest, de zen- 
ding van het vleesgeworden Woord, de 
inwoning Gods in ons, het gebod van de 
liefde. Wat bijzonder in het werk treft 
is, dat dit boek — om een vergelijking te 
gebruiken — de melodische lijn van het 
Evangelie heeft voorzien van het accom- 
pagnement, gelegen in de profetische 
en apostolische geschriften. fr.M.B. M. 


Dr. H. VAN DEN BUSSCHE, Het Vierde 
Evangelie, (1) Het Boek der Tekens, ver- 
klaring van Johannes 1-4, Reeks „Woord 
en Beleving’ nr. 7, Lannoo 1959. 


Dit boek vormt het eerste deel van 
een vierdelige commentaar op het evan- 
gelie van Johannes. Het derde deel was 
reeds verschenen onder de titel „Jezus 
Woorden bij het Afscheidsmaal, Verkla- 
ring van Johannes 13-17. 

In het eerste deel vinden wij een al- 
gemene inleiding op het evangelie. Dan 
volgt de eigenlijke commentaar, die te- 
vens helder en bevattelijk en toch ern- 
stig wetenschappelijk is en die vooral de 
theologische boodschop onderlijnt. R.C. 


Dr. H. VAN DEN BusscHe, Het Boek der 
Passie, verklaring van Johannes 18-22, 
Lannoo, Tielt-Den Haag, 1960, 248 blz. 
(waarvan 42 blz. registers op de hele kom- 
mentaar). 


Met dit vierde deel is de kommentaar 
op Sint Jan van Prof. Van den Bussche 
voltooid. Deze kommentaar trekt mij 
door zijn eenvoud: alles wordt vanuit 
het evangelie of vanuit de brieven van 
Sint Jan zelf verklaard. De grote thema’s 
komen duidelijk uit. Als niet-vakman 
voel ik me helder voorgelicht en toch heb 
ik de overtuiging dat de schrijver er 
diep op ingaat en nergens aan de opper- 
vlakte blijft. Hij is nuchter en bekijkt 
alle vroegere verklaringen helemaal op- 
nieuw. Wat de kritiek niet doorstaat, 
wordt opzij gezet. Maar bij die nuch- 


terheid blijft het enthousiasme voor de 
wijde horizonten die Sint Jan opent. — 
Zeer aantrekkelijk is de kommentaar ook 
door zijn geestigheid en levendigheid. 
De bewogenheid om te getuigen, die de 
Apostel bezielde, is er ook bij de kom- 
mentator. vn 


JACQUES JOMIER O.P…, Bijbel en Koran, 
Roermond-Maaseik, J. J. Romen & Zonen, 
1960, 124 blz. 19 x 12 cm. 


Lovis Tijssen heeft een zeer goede 
vertaling gebracht van het werkje „Bible 
et Coran’. Voor velen zal dit boekje een 
openbaring zijn wat betreft de kennis van 
en de waardering voor de Koran. Kon- 
sekwent worden grote bijbelse thema’s 
betreffende Gods grootheid, almacht en 
goedheid, patriarchen, profeten, wet en 
broeder-eenheid met de Koran geconfron- 
teerd. Een zeer bijzonder hoofdstuk is 
„Jesus in de Koran’. Ook wordt grote 
aandacht besteed aan ’t verschil in de 
leer over Jesus, genade, dood, eeuwig 
geluk. Toch is er op basis van de een- 
heid voor God een gesprek mogelijk tus- 
sen Mohammedaan en Christen. Er is 
veel gemeenschappelijks. De lezing van 
dit werkje zal bijbelse vroomheid ten 
goede komen en oecumenische gezind- 
heid doen toenemen. fr. M. B. M. 


JEAN STEINMANN, Richard Simon et les ori- 
gines de V'exégèse bibligues, Bruges, DDB, 
1960, 451 blz, ros FB. 

Het is een goede gedachte geweest 
van de franse exegeet Steinmann een 
biografie te schrijven over de voorloper 
van de moderne bijbelkritiek Richard 
Simon (1638-1712), wiens werken al te 
lang door de katholieke theologen als 
taboe zijn beschouwd. Simons originele 
opvattingen over ‘het mozaïsch auteur- 
schap van de Pentateuch, de verhouding 
Schrift-traditie en de felle bestrijding 
hiervan door Bossuet en Port-Royal doen 
denken aan de doorbraak van de katho- 
lieke bijbelkritiek in onze eeuw. Zijn 
oecumenische contacten met de griekse 
en protestantse afgescheidenen maken 
deze geleerde tot een man, die ook onze 
tijd nog veel te zeggen heeft. Simon was 
de eerste, die critische verhandelingen 
over de Schrift in de volkstaal publi- 
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ceerde, die pleitte voor een intercon- 
fessionele bijbelvertaling. 

Men leest deze studie niet in één adem 
uit, maar wie zich interesseert voor de 
opkomst der moderne bijbelkritiek of het 
geestesleven in het Frankrijk van de re 
eeuw, mag dit werk niet ongelezen laten. 

WieEaVe 


J. STEINMANN, Sint Hieronymus, Overijse 
B, België-Deurne N.B. Uitgeverij H. 
Willibrordus, Nederland. 1960. 296 blz. 
22 TAS CEL 


Een boek van de exegeet Jean Stein- 
mann over de exegeet Hieronymus. Om 
te meten welke de korte inhoud van dit 
boek is, zou men de inhoud (72 hoofd- 
stukjes) moeten vermelden. En de titels 
ervan zouden al in staat zijn de portée 
en de kwaliteit van dit fikse werk te 
doen kennen. Hieronymus kent Stein- 
mann niet, maar Steinmarin kent zijn hei- 
lige collega door en door. Wat heeft hij 
Hieronymus prachtig beschreven in zijn 
barsheid, zwakheden, spontaniteit, gees- 
tigheid, ironie, mensenkennis, heiligheid 
niet te vergeten! 

Dit boek leest men gaarne ineens uit. 
Het boeit, is spits, spannend, maakt 
nieuwsgierig en doet Sint Hieronymus 
zien zonder kaarslicht, wierook en bloe- 
men: echt levend, sterk, mannelijk en 
men zou wensen, dat deze bijbel-heilige 
in onze tijd van liturgisch-bijbelse vroom- 
heid geleefd had. Men kan op blz. 292 
lezen: „Er is nooit een kerkvader ge- 
weest, die beter bij de bijbelse beweging 
van onze tijd paste dan hij.” fr.M.B.M. 


Het Boek der Boeken. Tweewekelijks 
tijdschrift. Nijmegen, H.-Landstichting. 
17,5 Xx Io cm. 16 blz. + kaft, per jaar 
OSS 20) per halfjaar nan2) 25 
(omt) 

Het is met genoegen, dat wij de ge- 
boden gelegenheid te baat nemen om 
„Het Boek der Boeken’ aan te bevelen. 
Dàt is werkelijk de goede formule om 
de bijbellezing in ruime kring te pro- 
pageren. Fris van voorkomen in zijn 
kleurig en glanzend kaftje, sympathiek 
van formaat en vol afwisseling van in- 
houd. Op een eenvoudige en beknopte 
wijze worden telkens enkele bijbeltek- 
sten uitgelegd, terwijl daarnaast ook nog 


op alle mogelijke manieren getracht 
wordt, de lezer met de inhoud van de 


bijbel vertrouwd te maken. Dit tiĳd- 
schriftje verdient daarom de ruimste 
verspreiding. DEMAG: 


A. Roets, „In het begin.’ Gen. r—Ir, 
De scheppingsverbalen en de oergeschie- 
denis in het licht van de kerkelijke ver- 
klaringen en in hun verband met de we- 
tenschappen (Rotsschriften nr. 1). Gent, 
DI ING INS vat, miele Aleh os HIS 
cms rranble sastfr. 

Het zijn nog altijd de scheppingsver- 
halen en de oergeschiedenis die in de 
brede kring der gelovigen de meeste 
problemen van theologische en natuur- 
wetenschappelijke aard oproepen. In de- 
ze aantrekkelijk uitgegeven brochure 
tracht Dr. Roets, professor in de dog- 
matische theologie a.h. Groot-Seminarie 
van Gent, deze moeilijkheden uit de we- 
reld te helpen. Hij doet het meesterlijk: 
op een onderhoudende en vlotte toon, 
volks en eenvoudig, maar toch volkomen 
verantwoord. Het is een brochuurtje, dat 
ongetwijfeld, en terecht, een grote ver- 
spreiding zal genieten, speciaal onder de- 
genen die, hoe dan ook, met een kate- 
chetische taak belast zijn. DEARG: 


Josuêé. Introduction et commentaires par 
un groupe de Chevilly sous la direction 
du R. P. Fourmond C.S.Sp.; texte fran- 
cais par J. Steinmann (Coll. ‚„Connaître 
la Bibli’). Bruges, Desclée de Brouwer, 
ToGoR 208 ers cms TAS blos 
69 fr. 

Daniel. Texte francais, introduction et 
commentaires par J. Steinmann. Idem; 
160 blz, 43 ill. 69 fr. 


Deze twee deeltjes zetten de zo gun- 
stig onthaalde reeks ‚Connaître la Bible’ 
voort. Ook hier hebben wij op de lin- 
kerbladzijde de vertaling van de gewijde 
tekst, op de blz. daar tegenover telkens 
het commentaar, terwijl het gehele boek- 
deeltje overvloedig geïllustreerd is met 
foto's, kaartjes en reproducties. De ver- 
taling is degelijk en historisch opgevat, 
wat het overgrote voordeel heeft een 
stevige basis te leveren voor een meer 
theologische verklaring. Jammer mis- 
schien ontbreekt die hier nagenoeg ge- 
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heel. Alles te zamen moeten wij het een 
uitstekende vulgariserende bijbeluitgave 
noemen. Wie er eenmaal kennis mee ge- 
maakt heeft, zal ze niet graag meer mis- 
sen. DrAsG: 


Bijbelse Landen Kalender 1961 met 27 
foto's en tekst, Alkmaar, Uitg. Gesto, 
1960, f 3,50. 

In onze Kroniek van de Bijbelbewe- 
ging betreurden we dat de Bijbelse Lan- 
den Kalender niet langer zou verschij- 
nen bij de uitgeverij Van Keulen. Met 
vreugde vernamen we hierna dat het 


voortbestaan van deze kalender toch 
verzekerd was. Doch de uitgave, zoals 
ze nu is, begroeten we met zeer ge- 
mengde gevoelens. Men heeft de priĳs 
niet willen opvoeren, wat geleid heeft 
tot een slecht gedrukte uitgave met af- 
gesleten foto's en een tekst, die vaak er- 
barmelijk is. Het hier gebruikte schema 
voor Bijbellezing voldoet evenmin. We 
kunnen enkel hopen, dat volgend jaar de 
uitgave beter verzorgd zal worden en de 
kalender een sieraad zal zijn in vele 


huiskamers. 
Ww.V. 


HS EITURGIE 


Unser Gottesdienst. Überlegungen und 
Anregungen. Ein Werkbuch, Herausge- 
geben im Auftrag der Liturgischen Kom- 
mission durch Alfons Kirchgässner, Frei- 
burg-Basel-Wien, Verlag Herder, 1960, 
2-de editie, 416 blz. 

Ongeveer dertig personen hebben hun 
medewerking verleend aan de samenstel- 
ling van dit vooral praktisch ingesteld 
werk. Onder hen komen namen voor, 
van geleerden, wier boeken in het Ne- 
derlands werden vertaald en die daar- 
door bij ons een goede klank bezitten, 
zoals: Romano Guardini, J. A. Jung- 
mann, Th. Schnitzler, enz. 

De eigenlijke stof is over zes groepen 
van bijdragen verdeeld, en de titels van 
deze groepen geven reeds een overzicht 
van het vele, dat in dit boek geboden 
wordt. Na een kort overzicht van het 
Duitse aandeel aan de Liturgische Be- 
weging van de laatste so jaren, geschre- 
ven door J. Wagner, volgen eerst enige 
onderwerpen van min of meer principiële 
aard. Niet alles is nieuw. De eerste bij- 
drage van Guardini is al 20 jaar oud. 
De tweede serie artikelen betreft de 
christelijke vroomheid. De lezers van 
‚„Getuigenis’, een tijdschrift dat speciaal 
aan bijbels-liturgische vroomheid is ge- 
wijd, worden op deze publicaties ge- 
attendeerd. 

Dan volgen studies die betrekking 
hebben op de praktijk in de strikste zin. 
Allen die betrokken zijn bij de praktische 
zielzorg, hetzij van heel de parochie het- 
zij van aparte groeperingen in de paro- 


chie, zullen hier nuttige beschouwingen 
aantreffen al moet er rekening mee ge- 
houden worden, dat de inhoud vanzelf- 
sprekend op de eerste plaats op toestan- 
den in Duitsland is afgestemd. Hierna 
komen nog opstellen, die gegroepeerd 
zijn onder de titel „Dienste', waarin ach- 
tereenvolgens de koster, zij die met de 
kerkzang te maken hebben en de lector 
en de verdere dienaars aan de beurt ko- 
men. Ook praktische wenken betreffende 
de vele vormen van prediking en ver- 
kondiging zijn in een afdeling bijeen- 
gebracht. Ten slotte biedt het boek nog 
enige artikelen, die de gewijde ruimte, 
het altaar en verdere benodigdheden bij 
de liturgische vieringen behandelen. 
Ofschoon dit boek op de eerste plaats 
voor Duitsland bestemd is, zullen ook 
zij, die hier in het Nederlandse taalge- 
bied in de praktische zielzorg werkzaam 
zijn, in dit werkboek zeer veel bruik- 
baars vinden. Hun eigen vindingrijkheid 
zal er minstens door gestimuleerd wor- 
den. G. v.d. V. 


ROMANO GUARDINI, Van Advent tot Epi- 
fanie, 112 blz. Lannoo 1959. 


Dit boekje geeft ons vier preken van 
Prof. R. Guardini: Advent, Kerstnacht, 
Nieuwjaar, Epifanie. Daarnaast werd 
nog een overweging opgenomen over 
„De betekenis van de Kerstboodschap’ 
en een Oudejaarsoverweging. Zoals el- 
ders peilt Prof. R. Guardini ook hier 
naar de diepere zin en de praktische be- 
tekenis. Dit werkje zal dan ongetwijfeld 
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ook grote diensten bewijzen bij het zoe- 
ken naar een dieper inzicht en een ver- 
nieuwde beleving van de advent, kerst- 
mis, nieuwjaar en Epifanie. 


RAG: 


PAus LEO DE GROTE, Preken voor het Li- 
turgische Jaar, vertaald en ingeleid door 
Dom F. Vromen O.S.B. Eerste deel: Kerst- 
tijd. Oosterhout, St-Paulusabdij, 1960. 19 
X 12,5 cm, 164 blz, bij intekening f 3,75 
(55 fr.) per deel, los f 4,50 (65 fr.). 

Dit eerste reeds verschenen deel van de 
vierdelige reeks preken van St-Leo be- 
vat vijf korte preken over het kerst- 
mysterie en vier over Epifanie. De pre- 
ken worden voorafgegaan door een uit- 
stekende inleiding van de vertaler. Op 
het einde vindt men aantekeningen bij 
de theologie van St.-Leo, noodzakelijk 
om de preken beter te begrijpen. De 
vertaling wilde zo weinig mogelijk van 
het majestueuze karakter en de stijlver- 
fijning van het origineel laten verloren 
gaan en is daarin ook goed geslaagd: 
wij hebben hier een waardige, nauwkeu- 
rige en toch vlot leesbare tekst. Het was 
zeker een gelukkig idee ook in onze taal 
een keur uit de preken van Paus Leo uit 
te geven. Niet alleen zijn het parels van 
inhoud en taal, maar St-Leo is onder 


de kerkvaders bij uitstek de liturgische 
predikant. Zijn preken verklaren niet 
slechts de liturgische mysteriën, maar 
zijn zelf een harmonisch deel van de 
liturgieviering. Is dat, mits de nodige 
aanpassing, ook niet het ideaal voor on- 
ze tijd? Ook als liturgische inwijding in 
het kerstgebeuren of als meditatieboek 
kan men moeilijk iets beters ter hand 
nemen. DO TASG: 


P. GRELOT, J. PIERRON, Osternacht und 
Osterfeier im alten und neuen Bund (serie: 
Die Welt der Bibel; Kleinkommentare 
zur H. Schrift). Düsseldorf, Patmos, 1959. 
TONES scher zonblz 


Deze studie overloopt de ontwikkeling 
van het Joodse Paasfeest tot het christe- 
lijke aan de hand van bijbelteksten uit 
het Oud en het Nieuw Testament. In 
het eerste deel wordt de inhoud van het 
oudtestamentische paasfeest uitgediept, 
en aangetoond hoe het zich naar zijn 
diepste wezen ongewijzigd handhaaft. 
Het tweede deel toont aan, hoe dit Jood- 
se feest zijn vervulling krijgt in de 
christelijke paasviering. Een zeer lezens- 
waardig boekje, dat een verdiept inzicht 
kan verschaffen in het centrale mysterie 


van onze godsdienst. 
DrARG: 


U VEATRIIEA 


OTTO SEMMELROTH S.J., Die Kirche als Ur- 
sakrament, Frankfurt am Main, Verlag 
Josef Knecht, 1955, 2-de editie, 244 blz. 


De schrijver, die door meerdere andere 
publicaties een gezaghebbende naam 
heeft verworven, is er zich goed van be- 
wust, dat de Kerk een mysterie is, even 
diep en rijk aan aspecten als Christus. 
In dit boekje bedoelt hij dan één van de 
aspecten te belichten, maar dan een as- 
pect, dat het wezen van de Kerk het 
dichtst benadert. 

De lezing van dit boek (waarvan de 
eerste druk reeds in 1953 verscheen), 
zal vooral hen boeien, die de rijkdom- 
men van de Liturgie reeds ontdekt heb- 
ben als een openbaring, die heel hun 


gelovig bestaan heeft aangegrepen. 
CâvadaVe 


P. CHARLES, sj, Eglise, Sacrement du 
monde, Desclée de Brouwer, Brugge 1960 
(Museum Lessianum, section théologique 
n. 55). 260 pp. Fr. 140. 
Père P. Charles SJ. (4 1954), dertig jaar 
lang dogma-professor aan het ordes- 
scholastikaat te Leuven, heeft maar en- 
kele kleine boeken gepubliceerd; het 
beste van zijn diepzinnig theologisch 
denken lag in artikelen verspreid. 
Daarom was het een gelukkig idee de 
voornaamste hiervan te bundelen. De 
titel van dit boek mag dus niet mislei- 
den: het gaat om essais, die onder vier 
hoofden zijn ondergebracht: het geloof, 
de kerk, het magisterium, de genade, 
maar die vrijwel los van elkaar staan. 
Enkele van deze opstellen zijn al haast 
klassiek geworden, b.v. die over de 
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Schepper van de zichtbare dingen, over 
de pastoraal van het biechtsacrament en 
over de theologie van de preek. De theo- 
loog blijkt hierin ook zielzorger en be- 
grijpend medemens, zijn theologie is een 
getuigenis dat geestelijk leven kan wek- 
ken. Daarom ven harte aanbevolen. 
Delfg 


Mag. Dr. P. ANCIAUX, Het Sacrament 
der Boetvaardigheid, Reeks „Woord en 
Beleving’ nt. 5, 2e uitg, Lannoo 1959. 

De ondertitel duidt de inhoud van dit 
werk aan „Geschiedenis, wezen en vorm 
van de kerkelijke boete’. Een eerste 
hoofdstuk handelt over zonde en boete. 
Hierop volgt dan een overzicht van de 
geschiedenis der kerkelijke boete, en een 
uiteenzetting van het wezen en de 
structuur van het Boetesacrament. Ver- 
volgens wordt dan gehandeld over in- 
nerlijke boetvaardigheid, uiterlijke boe- 
te en sacramentele ritus, sacramentele 
werkdadigheid der christelijke boete. 
Practische toepassingen voor de zielzorg 
zijn in dit werk gekoppeld aan histori- 
sche en theologische beschouwingen. 
Een „bijvoegsel bespreekt de oorsprong 
en de betekenis der aflaten. R.C. 


A. DONDEYNE & J. GIBLET, Christianisme 
et Vérité, Reeks Erudes religieuses’, 66 
blz, La pensée Catholique, Brussel, 1959. 


Dit werkje wil de christenen een dub- 
bele vraag in herinnering brengen: Wat 
betekent de waarheid voor ons? Hoe 
brengen wij ons leven in overeenstem- 
ming met deze waarheid? 

In een eerste gedeelte omschrijft Kan. 
Giblet de bijbelse opvatting van de waar- 
heid: de heiligheid van de waarheid. 
Kan. Dondeyne onderzoekt in het twee- 
de gedeelte de houding van de christen 
tegenover elke waarheid: wijsgerige be- 
denkingen over de waarheid. R.C. 


WINKLHOFER, ALOIS, Das Kommen seines 
Reiches. Von den letzten Dingen, Frank- 
furt a.M., Verlag Josef Knecht, 1959, 345 
S., DM 12,80. 

‘Het is een verheugend verschijnsel dat 
zovele dogmatici vandaag een eerlijke 
poging willen doen om hun leerstof ook 
voor de ‚gewone' gelovige toegankelijk 


te maken. Niet alleen blijkt hieruit dat 
zij het heilskarakter van hun vak weer 
onderkennen; maar ook dat er bij de ge- 
lovigen een vraag naar geloofsverdieping 
bestaat, welke voor geen moeite terug- 
schrikt. 

Winklhofer, dogmaticus van Passau, 
geeft in dit boek een brede samenvat- 
ting van de katholieke eschatologie. We 
vinden hier de traditionele materie van 
de christelijke uitersten. Maar al begint 
de auteur met te spreken over dood, bij- 
zonder oordeel en vagevuur, om pas 
daarna hemel, hel en wereldeinde te be- 
handelen, toch verwerpt hij elke schei- 
ding van individuele’ en algemene’ 
eschatologie. Ook de persoonlijke levens- 
uitgang van de mens staat in het pers- 
pectief van de laatste verschijning Chris- 
ti aan het einde der tijden, de definitie- 
ve komst van Zijn Rijk. Heel de uiteen- 
zetting convergeert naar de vervulling 
van de uitverkorenen bij de Parousie van 
Christus, die telkens weer wordt belicht. 
Dit lijkt me een van de grote verdiensten 
van dit boek, dat bovendien gepresen- 
teerd wordt in een even nauwkeurige 
als beeldrijke taal, die alle registers, van 
het nuchtere exposé tot het pathos en 
de pathetische gegrepenheid toe, weet te 
bespelen. Vele pakkende voorbeelden en 
citaten uit de nieuwere literatuur ver- 
hogen nog de aantrekkelijkheid van de 
voordracht. 

De laatste vijftig pagina's stellen de 
theologische problematiek van de afzon- 
derlijke hoofdstukken ín het licht in de 
vorm van een aantal technische noten 
die de vaak oorspronkelijke stellingna- 
men van de auteur verantwoorden. Delfg 


A. F. Wijers, Over het Lijden, Paul 
Brand-Hilversum, 1960, aantal blz. 64, 
Torx 2 em: 

Dit fraai uitgegeven werkje bestaat uit 
drie delen, drie „bezinningen’ over de 
bijbelse visie op het lijden en de dood, 
over de betekenis van het menselijk leed 
en over de samenhang tussen lijdensaan- 
vaarding en toekomstverwachting. De 
tweede bezinning omvat vijf reeds eer- 
der in De Bazuin gepubliceerde overwe- 
Zingen over Jesus’ lijden. — We kennen 
de auteur voldoende om van dit geschrift 
grote verwachtingen te mogen koesteren. 
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Op scherpe en weldadige wijze weet hij 
het probleem van het lijden te stellen, te 
belichten, het zinvolle te laten zien en 
vooral de positieve zijde van het lijden 
aan te tonen. De auteur is realist ge- 
noeg om de menselijke argumenten tegen 
het leed niet uit de weg te gaan en hij 
slaagt er in het lijden van nu, het actuele 
leed, te doen zien èn te waarderen als 
een heilsgoed, een genade op de weg naar 
het oord, waar God alle traan wegwist 
en waar geen lijden bestaat. fr.M.B.M 


F. MAURIAC, De Mensenzoon, Brugge, 
Desclée de Brouwer, 1959, 179 blz. 


Dit werk van de gekende auteur F. Mau- 
riac zouden wij best een confrontatie 
kunnen noemen tussen de persoon van 
Christus en de hedendaagse wereld. Het 
mysterie God-Kind, het verborgen le- 
ven, het mysterie van het Kruis, het le- 
ven van de verrezen Christus, de beulen 
van zijn lijdensdagen en zijn tegenwoor- 
digheid in de persoon van de priester 
zijn niet allen persoonlijk gezien, maar 
deze originele visie wordt telkens weer 
het uitgangspunt voor verdere vergelij- 
kingen met eigentijdse toestanden. R.C. 


ILDEFONS HERWEGEN O.S.B., Der heilige 
Benedikt, Patmos Verlag. Düsseldorf, 
1951, 204 blz. 
Deze vierde, bijgewerkte druk van de 
levensschets van Sint Benedictus door de 
grote abt van Maria-Laach, Dom Ildefons 
Herwegen, behoeft geen nadere aanbeve- 
ling. Het is een rustig, evenwichtig boek, 
dat een goed beeld geeft van Benedictus’ 
leven en persoon. De ondertitel „Ein 
Charakterbild’ slaat wel vooral op het 
laatste hoofdstuk. De 28 bladzijden met 
nota's, achterin het boek, zijn zeer kost- 
baar. Deze uitvoerige nota's stonden 
nog niet in de Nederlandse vertaling die 
Dom Adelbert Brenninkmeyer o.s.b. in 
1921 van de eerste druk vervaardigde. 
De verklaring van Sint Benedictus’ 
vertrek vanuit Subiaco naar Monte Cas- 
sino had men graag uitvoeriger gezien. 
Ook de plaats en de betekenis van de 
handenarbeid in het benedictijnerleven 
wordt erg summier en onvolledig aan- 
gegeven. Wat er op bladzijde 166 gezegd 
wordt over de spiritualiteit van Sint Ber- 
nard, is niet waar. 121D) 


O. SEMMELROTH S.J., Gott und Mensch in 
Begegnung. 2. Auflage. Frankfurt a.M., 
Verl. Josef Knecht, 1958. 20 x 12 cm, 
362 blz. DM 12,80. 


Dit werk geeft, wat men zou kunnen 
noemen, een lekendogmatiek. Maar dan 
van het beste gehalte: geheel opgebouwd 
vanuit het leven, ver van alle dor en ab- 
stract getheoretiseer. In zijn openbaring 
treedt God de mens tegemoet en nodigt 
Hij hem uit, te naderen. Die ontmoeting 
wordt mogelijk in Christus en de Kerk 
en wordt verwezenlijkt inchoatief reeds 
hier op aarde en definitief in het hier- 
namaals. Dit is de grote lijn van de ge- 
dachtengang in dit boek, en daarmee 
zijn tevens zijn drie grote delen aange- 
duid. In elk daarvan zijn dan de ver- 
schillende punten uit onze geloofsleer 
ondergebracht. Deze worden altijd ge- 
dragen en bijeengehouden door de grond- 
idee van de ontmoeting van de concrete 
mens met de levende God. Algemene op- 
vatting, voorstelling en geest van deze 
theologie’ zijn uitermate geschikt om de 
moderne mens aan te spreken. Wij heb- 
ben hier zeker een prachtige en waarde- 
volle synthese van de katholieke ge- 
loofsleer. D. A.G. 


R. AUBERT ea. Qwattendons-nous du 
Concile? Bruxelles, La Pensée Catholi- 
que, 1960. 21 Xx 13,5 cm, 154 blz. 


‘Hiermede worden in één brochure een 
reeks artikelen gebundeld, verschenen in 
‚La Revue Nouvelle’ 1959 en „Evangé- 
liser’ 1960. Door verschillende vooraan- 
staande priesters en leken worden hier 
wezensaspecten, problemen en verwach- 
tingen rond het aanstaande concilie be- 
handeld. Een paar voorbeelden doen 
het best de verscheidenheid en het be- 
lang van de behandelde kwesties uit- 
komen. Aubert, Qu'est-ce qu'un con- 
cile? Snoeks, Concile Oecuménique et 
collégialité Éépiscopale; Hamer O.P., Le 
Concile Oecuménique et unité; Lee- 
mans, Les adaptations pastorales au ser- 
vice de l'unité; Kovalensky, L'Orthodo- 
xie devant le Concile; Waltz O.P., Qu’ 
attendent des protestants du prochain 
concile? enz. enz. 

Een uiterst interessante brochure, die 
de gewenste belangstelling voor het con- 
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cilie zal wekken of aanwakkeren. 
D. A. G. 


F. HOFMANS, Bezinning over Apologetiek. 
Tielt-Den Haag, Lannoo, 1960, 19,5 X 13 
cm, 96 blz., ing. 40 fr. 

In deze verzorgd uitgegeven brochure 
worden drie artikelen gebundeld, ver- 
schenen in ‚Coll. Brug. et Gand.', jg. 6 
(1960). Schr. constateert, dat de apolo- 
getiek in discrediet is geraakt. Hij neemt 
er de verdediging van op zich door hel- 
der uiteen te zetten wat haar ware wezen 
en feitelijk doel is. Hierdoor vallen de 
vooroordelen en bezwaren vanzelf weg. 
Een studie die alle lof verdient en veel 
goed zal doen. DrAG. 


J. DENAUX, Vorming tot bidden op school. 
(Opvoedkundige brochurenreeks n. 70), 
Uitg. Christelijk onderwijzersverbond, 
1960. 21 X 13,5 cm, 80 blz, 6o fr. 


Deze brochure bevat kostbare raadgevin- 
gen en praktische voorstellen ten behoe- 
ve van de leerkracht om de kinderen te 
leren bidden in geest en waarheid. Wij 
constateren hier de vruchten van de ge- 
lukkige vernieuwing, die zich ook op ka- 
techetisch gebied aan het voltrekken is, 
dank zij een nauwer contact met de bij- 
bel en de liturgie. Dit werkje wordt 
warm aanbevolen aan allen die in het 
onderwijs staan. D. A.G. 


A. VAN DONINCK, In U geloven wij. 


Passiespel. Antwerpen, Veritas, Huide- 
vetterstraat 21, 1960. 20,5 X 13 CM, 64 
blz, 40 fr. 

Een toneelspel moet men zien opvoeren, 
om het goed te kunnen beoordelen. Toch 
menen wij dit passiespel, alleen reeds op 
de tekst afgaande, in zijn genre ge- 
slaagd te mogen noemen. Het ademt een 
ernstige religieuze geest, sluit in zijn 
grote lijnen bij het evangelieverhaal aan, 
en is ongetwijfeld ín staat de toeschou- 
wer te boeien. Persoonlijk houden wij 
echter niet van die breedsprakigheid en 
plechtstatigheid van taal, die haast aan 
het genre eigen schijnt te zijn, maar zo 
onnatuurlijk aandoet. Het stukje is be- 
halve bij de uitgever nog te verkrijgen 
bij „Edelweiss’, Mutsaertstr. 32, Antwer- 
pen, en bij de auteur, Rijnpoortvest 12, 
Antwerpen, die ook de bandopname ter 
beschikking stelt. DRAG: 


B. SCHERER, Die dritte Stunde, Luzern- 
München, Rex-Verlag, 1960, 18,5 X 11,5 
cm, 48 blz. DM 3,80. 


Een bundeltje gedichten over het mon- 
niksleven (vooral het koorgebed) en het 
priesterschap (speciaal het 'H. Misoffer). 
Het zijn zeer fijne, diepdoorvoelde brok- 
jes lyriek, zuiver religieus van inspira- 
tie. Iedereen, die wat gevoel heeft voor 
poëzie, zal ze smaken en wellicht… 
bidden. 

DAG 
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